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Några tankar om de sedliga samfunden och 
Guds rike. 


Att samfundens betydelse för det mänskliga lifvet är 
mycket stor, är en gammal sanning, men den synes behöfva 
i vår tid inskärpas såsom en i viss mån ny sanning. Sam- 
fundssinnet har under den närmast gångna tiden varit mycket 
svagt och är ännu i allmänhet svagt, till oberäknelig skada 
för hela vårt lif. Icke utan skäl har man betecknat vär tid 
såsom individualistisk, d. v. s. behäftad med ensidig betoning 
af individen på bekostnad af hans ställning och uppgift såsom 
samfundslem. Emellertid torde vi nu kunna sägas ha kom- 
mit därhän i individualistisk skefhet, att vi fått ganska allmänt 
pröfva på de bittra frukterna af denna skefva. utveckling, på 
samma gång som, åtminstone sporadiskt, ansatser till en reak- 
tion däremot kunna skönjas. Låtom oss till en början peka 
på några exempel på rådande individualism. 

På /famiäljelifvets område har individualismen ingripit 
förstörande isynnerhet i fråga om tjänarnes ställning. På 
många, kanske de flesta, håll äro tjänarne numera icke familje- 
medlemmar, utan från familjen isolerade individer, och där- 
med hafva de just för sin individuella utveckling gjort för- 
luster, som knappast kunna skattas nog högt. Men äfven 
för många andra är hvad de kalla hem ingalunda förtjänt 
af detta namn. Jag tänker på de många arbetarefamiljer, 
som, på grund af trångboddhet, inneboendesystem eller kvin- 
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nors och minderårigas användning i olika slags arbeten utom 
hemmet, gått miste om ett verkligt hem, till fördärf för sig 
själfva och för det stora samhället. I fråga om tjänarnes 
ställning torde man ännu i stort sedt knappast ha nått längre 
i reaktionen mot de därmed förbundna farorna än till klago- 
mål öfver eländet, och den reaktionen är naturligen, om intet 
annat följer därpå, ofruktbar. Med hänsyn till det i andra 
rummet påpekade, med individualismen förbundna sorgliga 
förhållandet synes man ha kommit något längre i reaktion. 
Praktiska ansatser göras dock, hvilka icke äro små, i syfte 
att råda bot för dessa skador. Flerstädes finnas arbetare- 
bostäder, som lämna föga eller intet öfrigt att önska. Egna- 
hemsrörelsen bör äfven härvidlag ihågkommas. 

Äfven på hvad man vanligen förstår med det sociala, 
och speciellt det socialt ekonomiska, området, har länge en 
ödesdiger individualism varit härskande. Våra moderna sam- 
hällen äro i stort sedt byggda på den individualistiska prin- 
cipen, att hvarje individ utan nämnvärd begränsning från 
samfundets, det vill här säga statens, sida bör få i »fri kon- 
kurrens» förvärfva sig huru stor ekonomisk makt som helst; 
1 den »kamp för tillvaron», som på detta område pågar, 
bör den starkare enligt denna åskådning blifva allt starkare 
och den svagare allt svagare, tills han går under. Mot denna 
individualism har ju emellertid reaktion inträdt. Den, såsom 
det synes, mest direkta reaktionen möter i den moderna 
socialismen, hvilken just fått sitt namn däraf, att den gör 
gällande samfundets makt och betydelse gent emot individen. 
I denna moderna socialism eller rättare den form däraf, som 
heter socialdemokrati — vanligen åsyftas med den förra be- 
nämningen denna senare rörelse — är det emellertid i grun- 
den icke samfundssinnet, månheten om samfundets rätt eller 
insikten i dettas värde för det mänskliga lifvet, utan just in- 


tresset för individen, som utgör drifkraften. Det är, med 
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andra ord, i hoppet att individen skall blifva lyckligare situerad, 
som man arbetar för en statens större makt, ja, i vissa viktiga af- 
seenden en dess absoluta makt öfver individen. Det är i hopp 
om större lycka, och speciellt timlig lycka för individen 
som man yrkar på individualitetens inskränkning, ja, dess till- 
intetgörande. Denna socialism är därför i själfva verket intet 
annat än individualism. Det får dock icke förgätas, att bland 
oss äfven finnas tecken till en verklig reaktion mot den på 
det sociala området härskande individualismen, tendenser till 
att låta samfundet komma till sin rätt utan att dermed dräpa 
men tvärtom stärka individualiteten. I denna mening sociali- 
stiska äro i själfva verket en mängd åtgärder, som vidtagits 
och vidtagas inom våra moderna samhällen. Hit hörer t. ex. 
en god del af den s. k. arbetslagstiftningen. 

Ett synnerligen eklatant exempel på, huru individualis- 
men inom det borgerliga samhällets område skadar just indi- 
videns fria utveckling, föreligger i hvad jag skulle vilja kalla 
den rådande nivelleringslusten. Man har börjat med att kräfva 
rätt för individen att utveckla sig, men har därvid icke velat 
taga någon hänsyn till samfundets kraf på honom; han har 
icke betraktats såsom en tjänande lem i samfundet; att han, 
individen, må komma fram och upp i världen, det har varit 
hufvudsaken, icke att han skulle blifva till gagn för samfun- 
det, d. v. här säga fosterlandet. Alla individers lika rätt till 
uppkomst, det har varit målet, i stället för att detta skulle 
vara medlet för ett högre mål; allas rätt till upplysning och 
bildning, allas rätt att taga del i afgörandet af fosterlandets 
angelägenheter, detta har varit målet, då allt detta dock 
borde ha varit medlet för uppnåendet af ett högre mål. Indi- 
viderna ha varit ett och allt, samfundet har varit intet, åtmin- 
stone ingen på allvar erkänd realitet. Där samfundets be- 
tydelse icke varit erkänd, har man naturligtvis ock saknat 
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klassernas betydelse och i sammanhang därmed nödvändig- 
heten af verkligt öfverordnade och underordnade har icke 
blifvit tillbörligt insedd och erkänd. Så har man sökt nivel- 
lera allt och alla. Man har förväxlat den berättigade striden 
mot klasshatet med den oberättigade oppositionen mot klass- 
skillnaden och den med den senare förbundna nödvändig- 
heten af de olika klassintressenas bevakande vid afgörandet 
af landets angelägenheter. Människorna ha blifvit betraktade 
som en summa af individer, i stället för att de skulle hafva 
erkänts vara organ i en stor organism. Men straffet här- 
för har icke uteblifvit, eller det kommer icke att uteblifva. 
Där allt och alla nivelleras, så att ingen egentligen får vara 
något mera än hvarje annan, där kväfves individens utveck- 
ling, d. v. s. just det, som från början eftersträfvades men 
på ett skeft sätt. När nivelleringen är genomförd, så vill det 
säga, att trots arbetets specialisering ingen får hafva en verk- 
ligt själfständig tanke, en originell begåfning eller öfver huf- 
vud vara något annat än ett eko af mängden eller den för 
tillfället rådande opinionen. Redan finnas bedröfliga exempel 
härpå; de skulle vara enbart löjeväckande, om de icke vore 
så genomsorgliga. De som kallas ledare på skilda områden, 
framför allt de s. k. agitatorerna, äro som oftast sådana 
exempel. Och allra vemodigast är det, då man ser de unga, 
hos hvilka man annars hade rätt att vänta en stark indi- 
vidualitet, naturligtvis ännu otuktad, hafva fallit offer för denna 
nivelleringslust och stå beröfvade all verklig originell indi- 
vidualitet, utgörande endast eftersägare, kanske larmande efter- 
sägare, af hvad som uppfattas såsom ögonblickets opinion 
— eftersägare ända därhän, att då man hört en af en viss 
grupp yttra sig, har man hört alla. Själfva ordalagen äro 
desamma hos alla, slagorden desamma, frånvaron af personlig 
eftertanke densamma, allt naturligtvis under det vederbörande 


tror sig vara en mycket själfständig person. Det vore på tid, 
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att man gjorde front mot denna individualism, som hotar att 
förkväfva all sann individualitet. 

Äfven på det kyrkliga området har individualismen 
åstadkommit mycken skada. Den väckelse, som i vårt land 
kännetecknade medlet och tiden närmast efter medlet af det 
förra århundradet, ägde jämte det goda, som den utan tvifvel 
innehöll och verkade, en starkt individualistisk prägel. Den 
åsyftade endast eller så godt som endast individens frälsning. 
Visserligen kan denna ensidighet till en viss grad icke endast 
förklaras utan äfven försvaras, därigenom att däri låg en san- 
ning, som behöfde och borde starkt framhållas, emedan den 
under den närmast föregående tiden varit undanskymd. Men 
rörelsen led icke desto mindre af en farlig principiell brist — 
det har utvecklingen tillfullo ådagalagt. Kyrkans, församlin- 
gens värde, äfven med hänsyn till individens sunda lif, var 
icke insedt, eller "behjärtadt. - Och följden ligger nu i öppen 
dag inom stora områden af vår kyrka. Reaktion mot denna 
kyrkliga individualism har emellertid inträdt, men tyvärr icke 
alltid en hälsosam sådan. Den skenbart kraftigaste reaktio- 
ven i detta afseende representeras af den romerska kyrkan 
och dess propaganda. Denna kyrka betonar ju samfundets, 
d. v. här säga kyrkans, betydelse så starkt som gärna är 
möjligt, och den väntar sig stora framgångar, dar individua- 
lismen med sin ostadighet och godtycklighet hunnit riktigt 
uttrötta människorna. Då erbjudes dem fasthet, ro och 
hvila i den allena saliggörande kyrkans sköte. Låt vara att 
den katolska propagandan hittills inom vårt land icke vunnit 
så synnerligen stora uppenbara framgångar som inom åtskil- 
liga andra evangeliska länder (t. ex. Danmark, England, Ba- 
den), man må dock icke blunda för det planmässigt och ener- 
giskt bedrifna arbetet i syfte att vinna äfven Birgittas land: 
Med glädje ser den romerska kyrkan individualismen bland 
oss bära sin frukt i det uttröttade tillstånd, där man hvarken 
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för sin kunskap eller för sitt handlande äger någon fast punkt 
eller pålitlig norm. Ty hon vet, att för henne då tiden är 
inne att inhösta en efterlängtad skörd. Emellertid måste vi 
göra gällande, att äfven denna kyrkliga socialism i grunden 
är individualism, och en ganska afgjord sådan. Intresset för 
kyrkan eller det kyrkliga samfundet är här i själfva verket 
buret af ett uteslutande individualistiskt intresse: det är för 
individen lyckligt och i synnerhet så bekvämt — så me- 
nar man — att låta kyrkan öfvertaga och bära ansvaret för 
individens salighet; kyrkan lämnar garantien härför på det 
villkor, att individen erkänner kyrkans lära och fullgör de 
prestationer, som kyrkan kräfver. Här liksom på det sociala 
området finnes således en individualism, som använder och 
rekommenderar samfundsmässigheten såsom det osvikliga bote- 
medlet. — Hvad som sagts om den romerska kyrkan gäller 
naturligen mutatis mutandis all därmed andebefryndad kyrk- 
lighetsifver. Den reaktion, som från denna senare utgår mot 
individualismen, blifver gifvetvis icke lyckligare, därför att den 
är en kvarlefva från äldre tider. Den blindhet, som utmärker 
denna falska kyrklighet gent emot verklig lifsutveckling på 
kyrkans område, föranleder mycken svaghet, och svagheten, 
som intet kan eller vill verka, innebär en stor fara. Försum- 
melse, lättja är en ödesdiger fiende till lifvet. 

I visst afseende utgör äfven den s. k. moderna teolo- 
giens rationalism en reaktion mot individualismen, i det att den- 
samma starkt betonar församlingsbegreppet och varnar för 
pietismens individualism. Men reaktionen är icke endast ytlig, 
den är i själfva verket blott skenbar. "Emedan den nämnda 
tidsriktningen förnekar en på fullt allvar fattad ställföreträ- 
dande världsförsoning i Kristus, ej mindre än en verklig 
omvändelse eller nyfödelse för individens räkning, saknar 
den en verkligt sammanhållande enhet i församlingen eller kyr- 
kan Dess församlingsbegrepp blifver endast — ett begrepp. 
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I stället för äkta samfundssinne träder kotteriets inbördes 
själfupphöjelse och öfvermod mot olika tänkande. Det gäller 
äfven här först och sist individernas intressen. Kyrkligheten 
är endast ett tomt hölje för individualismen. 

Glädjande nog ha emellertid tecken visat sig till en 
verklig reaktion mot individualismen äfven på det kyrkliga 
området. De allra viktigaste ansatserna af denna art låta sig 
visserligen icke på vanligt yttre sätt uppvisas, emedan de 
höra det inre lifvet, bönelifvet och den andliga meditationen, 
till." De finnas dock — det är säkert. Lidandet med för- 
samlingen i hennes nöd, sorgen med församlingen, då hennes 
angelägenheter vanvårdas eller lämnas i händer, som icke 
borde få röra vid det heliga, bönen till församlingens Herre, 
att han måtte bevara och stärka sin församling, icke endast 
dess enskilda medlemmar, mot allehanda faror från skilda 
håll, från massorna eller från regeringen, från det andliga 
svärmeriet eller från den förnäma rationalistiska eticismen — 
allt detta, det finnes dock bland oss och utgör vittnesbörd 
om ett växande samfundssinne, ett kyrkligt medvetande, som 
innesluter en stor kraft. Men det finnes äfven sådant, som 
kan äfven i det yttre gripas om såsom påtagliga tecken till 
en handlingskraftig reaktion mot den kyrkliga individualismen. 
Dit räkna vi hvad som nu göres för åstadkommande af en 
mer effektiv församlingsvård, lämpad efter denna tidens kraf, 
fostran af församlingens medlemmar till större aktivitet på 
-församlingslifvets område samt den kyrkliga diakoniens och 
den kyrkliga missionens tillväxt. 

Vetenskapens och konstens områden pläga med rätta be- 
traktas såsom ägande en viss samfundskaraktär. Därför blif- 
ver äfven här individualismen till skada. Den har också på 
dessa områden framträdt och anstiftat mycket fördärf. Vi 
begränsa oss i detta sammanhang till vetenskapen, enär i 
hufvudsak det, som därom kan sägas, äfven gäller konsten. 
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Om verkligen vetenskapens område — och vi fatta här detta 
ord i dess allra vidsträcktaste mening — är en realitet — och 
det är så — borde vetenskapens idkare af olika grader, från 
och med folkskoleläraren upp till professorerna, Zjänra denna 
makt, som vi kalla vetenskap i vidsträckt mening. Här får 
icke göras den invändningen, att personernas förhållande här- 
vidlag är af ingen betydelse. Nej, vetenskapens rätta tjä- 
nande beror af tjänarnes tjänarekaraktär. Och nu får det 
icke döljas, att i vidsträckt mån tjänareställningen i detta af 
seende i verkligheten är ungefär lika med noll. Individens 


egen framgång och ära, eller den ena eller andra gruppens 
förmåner och anseende — det är ofta hufvudsaken och det, 
som arbete och ansträngningar koncentrera sig omkring. Be- 
fordringshistorierna vid våra högskolor inom olika fakulteter 
erbjuda ju ofta rent af skandalösa exempel på, huru klent 
det är beställdt med det kärlekens tjänaresinne, som är ett 
väsentligt moment i det samfundssinne, hvilket här borde 
finnas. Och inom vår folkskolelärarekår, som står så högt i 
fråga om kunskapstörst, röjes alltför ofta samma brist på kär- 
lekens tjänaresinne, i det att den individualistiska egoismen, 
yttrande sig i månheten om den egna kårens storhet såsom 
det högsta, hotar att hindra mognaden af de goda frukter, 


som borde blifva resultatet af vår folkupplysning. 


Men äfven då hängifvenheten åt vetenskapen eller åt 
folkupplysningen är åtminstone rehativt fri från egoism i vanlig 
mening, äfven då man på allvar offrar sig med alla sina krafter 
åt vetenskapen i inskränktare och egentlig eller i vidsträck- 
tare och mindre egentlig bemärkelse, äfven då kan individua- 
lismen med sin egoism vara härskande. Det finnes, för att 
tala med Martensen, äfven en idéernas egoism. Då en annan 
idé än den högsta får härska, såsom vore den den högsta, så 
har en isolering skett från det samband, som är nödvändigt, 
för att hvarje idé, eller vi kunna heller säga hvarje realitet, 
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skall blifva till välsignelse. Vetenskapens idé eller, hellre, 
vetenskapens mäktiga realitet får icke, därest den icke skall 
blifva till fördärf i stället för till välsignelse, hafva sitt mål i 
sig själf. Huru högt vetenskapen än är att skatta, den får 
dock icke vara Gud. Men ofta synes det, som om vetenskapen 
ställdes på Guds plats; därför blifver äfven så ofta vetenskaps- 
mannens lif så fruktansvärdt tomt och kallt. Och af samma 
skäl går folkupplysningen ofta miste om verkligt goda resultat. 
Samhörigheten med hvad som ensamt kan vara det högsta 
har försvunnit. Denna isolering, vi kunna kalla den indivi- 
dualism i motsats till samfundsmässighet i djupare betydelse, 
bärer inom sig sjukdom och död. Det bör erkännas, att vårt 
folk lider af denna sjukdom till döds. Och det är nödvändigt, 
att man energiskt inskrider däremot. 
i Vi ha sökt uppvisa några exempel på individualistisk 
askådning och praxis, hvarigenom vårt lif i väsentliga afseen- 
den skadats. Det har skett i syfte att rikta tanken på nöd- 
vändigheten däraf, att samfundsverkiigheterna blifva mera 
insedda och med större allvar erkända. De samfund, som 
framför andra äga betydelse i och för det mänskliga lifvet, 
äro de tre af gammalt kända: familj, stat och kyrka. Dessa 
samfund finnas faktiskt för handen. Det gäller att vinna en 
rätt uppfattning af deras natur och uppgift. Vi pläga kalla 
dem sedliga eller etiska samfund; äfven kyrkan är ett sedligt 
samfund, om också tillika ett religiöst. Sedliga samfund, det 
innebär — så mycket kunna vi redan nu säga — att de tjäna 
eller skola tjäna det normalt mänskliga lifvets tillväxt och 
utbredning bland människorna. Iåtom oss något aktgifva på 
dessa trenne samfunds karaktär. 

Familj — med detta ord beteckna vi ingalunda en blott 
summa af mänskliga individer, utan individer, som äro bundna 
samman till en enhet, d. v. s. utgöra ett samfund. Det är 


just det karaktäristiska för ett mänskligt samfund i egentlig 
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mening, att det utgör ett enhetligt helt af individer, eller med 
andra ord, att det därvidlag finnes någonting mer än indivi- 
derna, nämligen en makt, som råder öfver dem. Söker man 
nu efter bevis för, att familjen är ett sådant samfund, så hän- 
visa vi tryggt till erfarenheten; ingen sundt tänkande män- 
niska skall drista förneka detta. Äfven de, som tillhöra en 
familj med abnormt lif, eller de, som stå ensamma, vittna in- 
direkt genom sin olycka eller genom sin längtan efter ett 
hem eller t. o. m. genom sin ovilja mot ett lif i gemenskap 
med en familj om verkligheten af den makt, som tillhör fa- 
miljen, en makt, som är något annat och mera än den, som 
tillkommer t. ex. ett bolag. 

Staten är ett vida oklarare begrepp. En fullt tillfreds- 
ställande definition däraf torde näppeligen hittills vara vunnen. 
Icke desto mindre beteckna vi därmed en verklighet, som icke 
kan förnekas och som vi icke kunna undandraga oss. I den na- 
tionella staten, d. v. s. den stat, som är uppbyggd på natio- 
nalitetens grund och sammanfattar ett helt folk med väsent- 
lig gemensamhet i härstamning, språk, historia och seder, 
framträder enheten vanligen starkast. Medlemmarna af en 
sådan stat ha vanligen lättast att inse och erkänna, att de 
bilda ett helt, ett samfund, icke utgöra endast en summa af 
tillfälligtvis sammanförda individer. Fosterlandskärleken blif- 
ver då uttrycket för denna enhet, som man förnimmer såsom 
en makt öfver sig och som kan förnimmas så stark, att man 
för densamma offrar lifvet eller låter hänsynen till den egna 
familjen med dess ömma band träda tillbaka. I samma mån 
som fosterlandskärleken är stark, d. v. s. i samma mån som 
samfundsenheten tydligt förnimmes, stämplas vårdslöshet och 
otrohet mot samfundet såsom förräderi, fosterlandsförräderi, 
och fosterlandsförrädaren såsom en ärelös niding. Allt detta 
vittnar om, att det här är fråga om en real enhet, en lifs- 


makt, som gör sig gällande öfver individerna, d. v. s. att vi 
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här ha att göra med -ett verkligt samfund. — I samma mån 
äter som en stat är mindre enhetlig i nationalitetshänseende, 
förnimmes i regeln den bindande enhetens makt mindre och 
samfundskaraktären är vanligen mindre starkt utpräglad. Ofta 
kan dock bristen i fråga om enhet i nationalitet ersättas t. ex. 
genom gemensam historia. Trots många slitningar och inre 
stridigheter, politiska och sociala, och trots nationella mot- 
satser eller språkmotsatser kan enligt erfarenhetens vittnesbörd 
en stat ofta hålla ihop förunderligt länge, och detta vittnar i 
sin mån om statens verkliga samfundskaraktär. 

Att kyrkan, den kristna kyrkan, är ett verkligt samfund, 
bör vara klart och tydligt för hvarje kristen. Den enhet, 
som här råder, är ännu starkare än familjeenheten eller stats- 
enheten. Kyrkans sammanbindande enhet kan på ett helt 
annat och tydligare sätt, än när det var fråga om familjen och 
staten, angifvas. Den utgöres nämligen af en lefvande person, 
Jesus Kristus, som med sin försonings kraft behärskar alla 
de sina. Af honom är kyrkan stiftad; den är uppkommen 
långt fram i historisk tid, i tidernas midtpunkt, under det att 
familjens och statens uppkomst går tillbaka till mänsklighe- 
tens äldsta tider, hvilka icke ligga belysta af den historiska 
forskningens ljus. Kyrkan leder också sitt ursprung direkt 
ofvanifrån, från himmelen, i det att den från himmelens evig- 
hetsvärld nedstigne Guds son stiftat henne. Hon kan därför 
sägas i honom hafva nedkommit från himmelen. Om man icke 
ser och erkänner detta kyrkans i eminent mening himmelska 
väsen, så har man från början afhändt sig möjligheten att första 
henne och hennes uppgift i världen. Familjen och staten där- 
emot ha framkommit i och med mänsklighetens utveckling. 
Visserligen äro äfven de Guds ordningar, Guds skapelser, men, 
i jämförelse med kyrkan, indirekt, så att säga via mänsklig- 
heten. Kyrkan åter är Guds direkta skapelse, karaktäriserad 


af den frälsningsnåd, som befriar från synden, syndens skuld 
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och syndens makt. Familjen och staten ha sina uppgifter 
oberoende af synden, men behöfva såsom själfva besmittade 
af synden del i den frälsning, som finnes i kyrkan. Den här 
påpekade väsensbeskaffenheten hos kyrkan måste mycket 
strängt fasthållas. I beteckningen af kyrkan såsom den på 
världsförsoningen beroende frälsningsnådens samfund ligger 
något vida mera, än då man kallar henne ett den andliga kul- 
turens samfund. Att kyrkan är ett kultursamfund, är visser- 
ligen riktigt, men därmed har man sagt alldeles för litet, och 
man har icke därmed angifvit hennes karaktäristikum; upp- 
giften att tjäna kulturen delar hon med staten, med veten- 
skapens och konstens riken, ja, äfven och icke minst med fa- 
miljen. Endast om man noga fasthåller kyrkans karaktär att 
vara den från synd frälsande nådens samfund, kan man vid 


hennes nödvändiga utprägling i yttre ordningar och lagar 


samt vid hennes mångfaldiga äfven för »frikyrkan» nöd- 
vändiga -— beröring med staten och dess lif öfvervinna fre- 
stelserna till världslikställighet &ch hindra hennes försvagande 
eller hennes — på sina ställen och tider möjliga — under- 
gång. I synnerhet i en tid, då man äfven på det teologiska 
området är rädd för talet om syndaskuld och syndafördärf 
och därför äfven föga värderar frälsningen, utan i stället på 
sin höjd endast vill erkänna behofvet af upplysning och sed- 
lighet eller inskränka sig till några allmänna, sväfvande tale- 
sätt om »religion» — i synnerhet då måste man noga fast- 
hålla hvad som är kyrkans väsentliga och, rätt fattadt, enda 
uppgift. 

Med den skillnad, som nu påpekats mellan kyrkan å 
ena sidan och familjen och staten å den andra, sammanhänger 
en annan olikhet. Då vi tala om familjen, är det de många, 
otaligt många familjerna, som träda i förgrunden, således 
mångfalden af familjer, under det att ordet familjen mera 


uttrycker den idé, som bör förverkligas i de många särskilda 
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familjerna. I den särskilda familjen ha vi haft lätt att kon- 
statera tillvaron af en behärskande enhet, äfven om det icke 
är lätt att närmare angifva dess beskaffenhet; men då vi rikta 
uppmärksamheten på de många familjerna i skilda länder 
och tider, så framträder mångfalden alldeles afgjordt på be- 
kostnad af enheten, hvilken därvid endast blifver ett ganska 
abstrakt begrepp, abstraheradt medelst vår tanke ur den före- 
liggande verkligheten, hvilken utgöres af de många familjerna, 
dessa må nu på bättre eller sämre sätt förverkliga sin idé. 
På liknande sätt förhåller det sig med staten. Den stora 
mångfalden af stater se vi lätt. Staten åter är för oss en 
tanke, en abstraktion ur verkligheten och således själf ägande 
verklighet endast i vår tanke. Äfven här träder således 
mångfalden i förgrunden, men enheten i bakgrunden, Med 
kyrkan förhåller det sig tvärtom. Visserligen tala vi om flera 
olika kyrkosamfund, beroende på olikhet i konfession, natio- 
nalitet eller författning. Men trots alla dessa olikheter fast- 
hålla vi, att den kristna kyrkan är en enda. Vi gifva uttryck 
däråt därigenom, att vi vid talet om de särskilda kyrkosamfun- 
den kalla dem partikularkyrkor, konfessionskyrkor, landskyrkor, 
sekter eller kyrkoafdelningar — alltsammans namn, hvilka förut- 
sätta, att vi erkänna kyrkan vära väsentligen ex, men fram- 
trädande i olika modifikationer eller fördelad i flera under- 
afdelningar. Äfven de romerska och grekiska kyrkosamfun- 
den såväl som de exklusiva sekterna gifva vittnesbörd om 
kyrkans enhet såsom framträdande framför mångfalden. Den 
romerska kyrkan betraktar sig såsom den enda kyrkan, ute- 
slutande andra från kyrkans gemenskap; hon drager därmed 
visserligen gränsen mellan kyrkan och hvad som är därutan- 
för på ett oriktigt sätt, men hon fasthåller kyrkans enhet. 
På liknande, om också icke så skarpt, sätt gör den grekiska 
kyrkan, då hon tillägger sig ensam epitetet »den ortodoxa». 


Och de sekter, som säga sig ensamma utgöra de sanna 
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kristna i motsats mot de stora kyrkosamfundens Babel göra 
sammaledes. Alla vittna de om, att i fråga om kyrkan en- 
heten träder i förgrunden. Det finnes egentligen en enda 
kyrka, lika visst som det finnes en enda Herre Kristus, 
hennes hufvud. 

Man kan emellertid fråga, om det icke finnes flere sed- 
liga samfund än de trenne hittills nämnda, hvilkas existens 
ingen kan förneka. En tallös mängd af sammanslutningar 
mellan människor möter oss icke minst i vår tid, som ju är 
en föreningarnas tid mer än någon föregående. Snart nog 
finner man dock, att de mera varaktiga sammanslutningarna 
utgöra lokala eller temporära formationer af något af de 
trenne egentliga samfunden, enkannerligen af de tvenne sist- 
nämnda. = Så t. ex. kommuner och lokalförsamlingar. Och 
de mera ovaraktiga, en flyktigare beskaffenhet ägande, sam- 
fundsliknande sammanslutningarna, de s. k. föreningarna af 
skilda slag, hafva ingen själfständig betydelse; de äga sin 
raison d'étre endast såsom understödjande de tre egentliga 
samfunden eller något af dem i någon riktning af deras verk- 
samhet. Så t. ex. de mångfaldiga föreningarna med eko- 
nomiskt syfte, de religiösa sammanslutningarna eller förenin- 
garna för främjande af dygd och motarbetande af lasten. 
Därför blifva dessa föreningar oberättigade, när de, med 
eller utan afsikt, träda i stället för de egentliga samfun- 
den eller något af dem. Så t. ex. om en kristlig förening 
skulle visa sig träda i stället för familjen eller församlin- 
gen och därmed verka förstörande på familjens eller försam- 
lingens lif. 

Om sålunda vid tal om de sedliga samfunden flertalet 
af sammanslutningar icke bör komma till behandling bredvid 
de trenne egentliga, människolifvet behärskande samfunden, 
så finnas dock ett par mänskliga verksamhetsarter, hvilka 
visserligen icke utgöra underlag för samfund i ordets strän- 
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gare mening, men som likväl åstadkommit sammanslutningar 
af, om man så vill, mera andlig men därför icke mindre verk- 
lig art och som icke utan svårighet kunna subsumeras under 
något af de tre egentliga samfunden; jag menar naturligtvis 
vetenskapens och konstens områden. Vetenskapen har den 
mänskliga tanken att tacka för sin tillvaro, och konsten här- 
leder sin uppkomst från den estetiska känslans och den ska- 
pande fantasiens verksamhet, men bådadera äro såsom all 
mänskligt personlig verksamhet underkastade de etiska la- 
garna eller böra etiskt normeras. De friare sammanslutnin- 
gar, som känneteckna vetenskapens och konstens verksam- 
hetsområden, hafva därför med rätta plägat göras till före- 
mål för den kristliga samfundslärans särskilda uppmärk- 
samhet, men i ett slags bihang till den egentliga samfunds- 
läran. 

Vi ha angifvit, hvilka de sedliga samfunden äro, och där- 
vid äfven nämnt vetenskapens och konstens områden såsom 
börande i detta sammanhang göras till föremål för särskild 
uppmärksamhet. Det har därvid endast varit behöfligt att 
hänvisa till en föreliggande oförneklig verklighet. Men såsom 
öfverallt uppstår frågan, om icke en sammanhållande och be- 
härskande enhet kan uppvisas i den verklighet, som vi söka 
i någon mån förstå. Finnes ingen verklig enhet, som sam- 
manbinder eller råder öfver dessa sedliga samfund? En viss 
enhet ligger däri, att vi inse dem vara sedliga samfund och 
således tjänande sedligheten, förutsatt att vi äga en någor- 
lunda tydlig föreställning om hvad sedlighet är. De här 
ifrågavarande samfunden betraktas därför i etiken just från den 
synpunkten och endast från den synpunkten, att de förverkliga 
eller äro ämnade att förverkliga sedlighetens idé, under det att 
de i andra discipliner betraktas från andra synpunkter. Juri- 
diken har t. ex. att göra med både familj, stat och kyrka i 


sin familjerätt, statsrätt och kyrkorätt; och det finnes ju en 
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vetenskapslära, som hörer till logiken, och en konstlära, som 
heter estetik. Således är en begränsning af vår betraktelse 
gifven i och med angifvandet däraf, att vi ha att göra med 
dessa samfund endast från den etiska synpunkten, eller vi 
kunna uttrycka oss ännu bestämdare: från den kristligt etiska 
synpunkten, enär för oss såsom kristna den sanna sedligheten 
är identisk med den genom kristendomen uppenbarade och 
möjliggjorda. Men med denna begränsning är också en viss 
enhet för de verkligheter vi kallat sedliga samfund gifven. 
Sedlighetens idé, förverkligande sig i dem, utgör denna enhet. 
Likväl kunna vi icke nöja oss därmed. Vi begära ett mera 
konkret uttryck för denna sedlighet, och det skulle vi vinna, 
om vi kunde visa på ett samfund, som omslöte eller åtmin- 
stone vore dugligt att omsluta alla dessa förut nämnda sam- 
fund, således ett samfund, som kunde sägas vara tillstädes 
i hvart och ett af dem, i samma mån som. de realisera 
Sinlide; 

Finnes nu ett sådant samfund? Man har pekat på kyr- 
kan såsom det samfund, hvilket vore kalladt att omsluta och 
behärska alla de öfriga. Det var i stort sedt medeltidens 
åskådning. Men genom reformationen och särskildt genom 
den lutherska reformationen ha vi lärt eller borde åtminstone 
ha lärt oss, att denna föreställning är oevangelisk och där- 
för i grunden okristlig. Kyrkan får icke förväxlas med sta- 
ten och får icke beröfva staten eller familjen eller vetenska- 
pens eller konstens områden deras egendomlighet. Det fin- 
nes en vetenskap och en konst, som icke stå i kyrkans tjänst, 
men som det oaktadt enligt den evangeliska kyrkans fordran 
äga både rätt och plikt att existera. Nåväl, detta har nog 
blifvit erkändt och vunnit riklig tillämpning i praktiken. Eman- 
cipationen från kyrkan är ju i dessa hänseenden ofta så grund- 


lig, att det icke endast synes obehöfligt att erinra om denna 
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sak, utan rent af för mången synes farligt att göra det, eme- 
dan denna emancipation synes på väg att jämväl blifva en 
lösgörelse från hvad rätt och godt är. Felet ligger emeller- 
tid icke i emancipationen från kyrkan såsom ett särskildt or- 
ganiseradt jordiskt samfund, men väl däri, att man i vida 
kretsar icke vet af eller icke vill veta af något realt samfund 
öfver alla dessa nämnda samfund, ett starkt samfund, som 
gör anspråk på att härska i och öfver dem, ja uppenbara 
sig i dem. 

Kyrkan, huru högt vi må skatta och älska densamma, 
duger icke till att vara detta allt behärskande samfund, äfven 
af det skälet, att hon hörer tiden till och därför såsom kyrka 
skall upphöra . med tiden. Visst har hon ett evighets; 
innehåll, och det af en egendomlig art, i följd hvaraf döds- 
rikets portar kunna sägas icke blifva henne öfvermäktiga, 
men ett evighetsinnehåll finnes äfven i familjen, i staten, i 
vetenskapen och i konsten, i samma mån som de motsvara 
sin idé; annars vore de icke berättigade att blifva före- 
mål för den kristliga etikens uppmärksamhet; endast hvad 
som har evighetsinnehåll i sig kan göras till ett sådant 
objekt, ja endast hvad som har evighetsinnehåll har rätt till 
existens. 

Det kan synas, som om föreställningen om kyrkan såsom 
det allt behärskande samfundet vore försvunnen och det 
vore öfverflödigt att varna därför. Men månne icke denna 
föreställning hos rätt många lefver kvar, om än oklart och 
ganska omedvetet? Och månne icke däri ligger en orsak 
till kyrkans svaghet? Jag menar: om man, då kyrkan i flere 
yttre och äfven inre afseenden betyder mindre än förr, icke 
desto mindre i sitt sinne fasthåller den nyssnämnda meningen 
eller åtminstone en densamma tangerande mening, så förlo- 
rar man lätt inför de mäktiga fienderna modet att med någon 
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ting annat än klagan öfver tidens ondska bidraga till kyrkans 
styrka; man inser och känner omöjligheten i att från den 
nämnda ståndpunkten något uträtta gent emot en stark opinion; 
man jämrar sig då öfver, att kyrkan förlorat inflytandet öfver 
en mängd områden, där hon förr så godt som ensam varit 
den egentliga makten, och under det man jämrar sig, låter 
man måhända äfven sådant gå förloradt, som det varit kyr- 
- kans heliga plikt att till det yttersta försvara. Svaghet och 
återigen svaghet, föraktlig svaghet blifver följden af det i 
grunden fasthållna oriktiga föreställningssättet om kyrkans 
ställning såsom den öfver de andra samfunden härskande 
makten. Men nu är kyrkan, alldeles särskildt 1 vår tid, kal- 
lad att vara en sarg makt i människolifvet, och skall hon 
blifva det, så måste hon veta sig, på ett mera djupgående 
sätt än förr, vara redskapet, organet, för ett annat ännu högre, 
absolut evigt samfund, visserligen tillsammans med de andra 
sedliga samfunden, men på sitt egendomliga sätt och med 
en för sig egendomlig uppgift, hvilken icke kan öfvertagas 
af vare sig” stat eller vetenskap eller någon annan makt 
världen. Ty se, det skänker mänskliga individer och mänsk- 
liga samfund mod och styrka att veta sig vara redskap i 
en stark hand. Detta medvetande är det, som skapar be- 
kännaremod och ett verkligt martyrium. Och det är detta, 
som i denna tid kräfves af kyrkan, af vår svenska kyrka, 
men detta är någonting helt annat än- ovederhäftiga ord, som 
stundom anses som ett martyrium. 

Ännu mindre än kyrkan äger staten duglighet att vara 
det öfver de andra samfunden härskande samfundet. Väl har 
man ofta sökt göra gällande en statens omnipotens, och det 
på olika sätt. Det finnes äfven för närvarande ganska starka 
tendenser därtill. Staten har gjort sig skyldig till öfvergrepp 
gent emot kyrkan, icke endast i gångna tider. Men det går 
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då såsom alltid, när man icke begränsar sig till sin egendom- 
liga uppgift: man blir svag, fruktansvärdt svag. Och våra 
moderna stater visa en betänklig svaghet, hvilken till en del 
beror på denna benägenhet för omnipotens gent emot kyrkan. 
Framför allt beror dock svagheten därpå, att staten så föga 
besinnat sin kallelse att vara redskap, organ, för ett annat, 
högre samfund med absolut makt. 

Det finnes äfven tendenser att ställa vetenskapen på 
en sådan plats, att den synes kunna göra anspråk på att be- 
härska snart sagdt allting. Själfva namnet vetenskap använ- 
des ofta såsom en hemlighetsfull trollformel, under hvilken 
man fordrar att vi skola slafviskt böja oss utan att resonera 
eller fråga hvarför. »Vetenskapen har sagt», »vetenskapen 
fordrar» — sådana uttryck förekomma ofta, t. ex i tidnings- 
pressen i en mening, som om därmed människorna då icke 
hade annat att göra än att falla ned och tillbedja. Den eller 
den är en vetenskapsman — en sådan utsaga betyder ofta, 
att personen i fråga anses tillhöra en klass af, jag höll på 
att säga, öfvermänniskor. Det är nu egentligen bland de 
okunniga och halfbildade, som dylika meningar bäst trifvas. 
Men tyvärr finnes nog ofta äfven hos verkliga vetenskaps- 
män icke så litet af denna vetenskapens öfverskattning, hvar- 
igenom välsignelsen af deras arbete betydligt reduceras; ja, 
i samma mån som deras vetenskapliga arbete närmar sig lifvets 
och tillvarons centrum, blir äfven deras vetenskaplighet, d. v. s. 
sanningen i deras forsknings eller tänkandes frukter tvifvel- 
aktig, om icke väsentligen omintetgjord. Nej, icke heller ve- 
tenskapen duger att vara ensam härskarinna öfver männi- 
skolifvet. Dess storhet kan först då framträda eller beva- 
ras, då den vet sig vara och vill vara en tjänarinna åt en 


öfver densamma stående samfundsrealitet med en ovansklig 


sannings makt. 
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Vi upprepa vår fråga: finnes ett sådant samfund? Ett 
samfund, som duger att härska öfver hela människolifvet, att 
sluta in detsamma helt och hållet inom sina gränser, och 
därför äfven att helt regera de sedliga samfund, om hvilka 
vi talat, regera dem så, att dessa först därigenom kunna 
fylla sin bestämmelse? Finnes ett sådant samfund? Kristen- 
domen bejakar denna fråga och kallar detta samfund Guds 
rike. Kristendomen säger oss, att detta samfund verkligen 
äger existens, och den ser i familj, stat, kyrka, vetenskap 
och konst just uppenbarelser af Guds rike, så långt nämligen 
som dessa samfund äro hvad de böra vara. På samma gång 
vet dock kristendomen, att Guds rikes väsen icke är uttömdt 
i och med dessa till tiden hörande samfund, utan att det 
med sina krafter sträcker sig vida därutöfver. Vi skulle 
kunna säga, att det egendomliga ljus, som kristendomen spri- 
der eller vill sprida öfver de sedliga samfunden, beror just 
därpå, att den ser dem i Guds rikes ljus, såsom gestaltningar, 
men också ofta tyvärr vanställda gestaltningar af Guds rike. 
Hela den kristliga samfundsläran blifver således en lära om 
Guds rike. 

Guds rike är ett hufvudbegrepp i nya testamentet, 
och särskildt har Frälsaren själf däraf ofta användt sig. Än 
är det en sida, än en annan, som betonas. En erinran om 
de liknelser, som afse att sprida ljus öfver Guds rikes, eller, 
såsom det äfven benämnes, himmelrikets beskaffenhet, är nog 
för att säga oss, att användningen af detta begrepp är syn- 
nerligen rik, och att den betydelse, hvari detta uttryck före- 
kommer, är mycket elastisk. Det är ju också ett mycket 
kompliceradt problem att fullständigt uppvisa arten af det 
bibliska och speciellt det nytestamentliga Gudsrikes-begrep- 
pet. Den rikedom, som tillhör detta begrepp, har jämväl 
också haft till följd, att man funnit sig tveksam om lämplig- 
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heten af en rikligare användning däraf i teologien. - Man 
kan frukta för, att det kunde leda till oklarhet och förvirring, 
om en vetenskaplig framställning baserades därpå. Men åä 
andra sidan låter det sig icke förnekas, att begreppet Guds 
rike inom nya testamentet och i dess åskådning intager en 
sådan viktig plats, att det för detsamma måste kräfvas en 
större plats äfven inom den kristna teologien, än hvad som 
hittills i regeln tillkommit detsamma, därest denna teologi 
skall vara ett troget uttryck för den kristna åskådningen. 
Hela den kristliga både tros- och sedeläran skulle kunna 
framställas under Gudsrikes-synpunkten och skulle utan tvif- 
vel däraf kunna skörda mycken vinst. För närvarande be- 
tona vi emellertid endast, att den kristliga samfundsläran 
bör ses under denna synpunkt. Och för vårt närvarande 
syfte, att belysa de sedliga samfunden i deras allra viktigaste 
hufvuddrag, är det tillfyllest att i fråga om Guds rike taga 
fasta på några få, men konstitutiva och just med hänsyn till 
de sedliga samfundens art väsentliga moment, hvilka tämligen 
omedelbart torde låta sig inses såsom hörande med till dess 
karaktär. Därigenom undvikes å ena sidan faran för Guds- 
rikesbegreppets förflyktigande i ett obestämdt mångahanda af 
diverse egenskaper, å andra sidan dess förvandling till ett 
begrepp, som på sin höjd blifver etiskt, men som förlorat sin 


kristligt etiska beskaffenhet. (Forts.) 


Hj. Danell. 
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Utanläsningens betydelse vid kristendoms- 
undervisningen.” 


Till ämnets begränsande och preciserande förutskickas 
trenne anmärkningar: 

I. Här afses egentligen kristendomsundervisningen på 
det lägre stadiet, eller närmare bestämdt: hufvudsakligen 
kristendomsundervisningen före och Zz nattvardsskolan. 

2. Särskildt och i första hand ha vi härvid för ögonen 
dess systematiska form — det vill efter hvardagligt språkbruk 
säga: icke så mycket bibliskhistorie- som mera katekesunder- 
visningen. Det förhåller sig nämligen så, att utanläsningen 
väl i någon mån kan och måste förekomma äfven på det förra 
området, men det är framför allt på det senare den får en 
mera principiell betydelse. 

3. Det är här icke fråga om att granska och bedöma 
någon viss lärobok eller något läroboksförslag, vare sig i allmän- 
het eller särskildt med hänsyn till dess användbarhet för utan- 
läsning. Frågan gäller metoden i och för sig — den gäller, 
huruvida det öfverhufvud kan vara berättigadt och ändamåls- 
enligt att vid kristendomsundervisningen af lärjungarne fordra 


ett ordagrant inlärande och fästande i minnet af vissa stycken. 


Riktigheten af denna metod torde under gångna tider 
ha varit tämligen allmänt erkänd. Saken togs då ganska 
enkelt: man fann, att barnet hvarken visste, hvad det behöfde 
veta, ej heller hade förmåga att riktigt uttrycka, hvad det 
möjligen kunde ha en föreställning om; därför gaf man det 
icke allenast kunskapens innehåll utan ock dess form. Här- 


med fick det nöjas, tills det själft kunde skaffa sig något 


" Föredrag i Skara stifts prästsällskap i juli 1905. 
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bättre. Och man må ej mena, att det ändå hufvudsakligen 
var bekvämlighetsskäl, som bestämde metoden, såsom det 
visserligen kan vara bekvämt nog att endast kasta till bar- 
net en bok med befallning: »läs och lär!» eller: »läs, tills du 
kan!» Ty ju längre vi gå tillbaka i tiden, dess mindre före- 
finnes själfva den, först i och med innanläsningsfärdigheten 
vunna förutsättningen för att kunna gå så lättvindigt tillväga. 
Men när man sålunda i alla fall var hänvisad till det munt- 
liga föredraget, så borde det ju för mången undervisare kun- 
nat vara rätt lockande — då icke mindre än nu — att söka 
skyla frånvaron af klar tanke genom att tala, tala mycket 
och tala på många sätt. När därför Luther, som annars icke 
kan skyllas för fåordighet, säger: »ungt folk skall man alltid 
med enahanda ord lära», så är det tydligt, att han ville ha 
dessa alltid enahanda ord i minnet inpräntade, och detta icke 
därför att det händelsevis lämpade sig så för honom, utan af 
bestämda, medvetna skäl. 

Emellertid har i denna sak liksom i så mycket annat 
under den senaste tiden skett en stor omhvälfning i opinio- 
nen. Nu heter det: »bort med den uttråkande, förslöande, 
dödande utanläsningen! — det är den, som är orsaken till att 
ungdomen hatar kristendomen och kristendomsundervisningen». 
Och hvar och en, som vill ha anseende för att något begripa, 
gör klokast i att instämma. Och under det man så ropat, 
nu redan i årtionden, har man så småningom också alltmer 
vunnit klarhet i fråga om motiven för sitt yrkande. Lyssna 
vi till, huru det talas man och man emellan, hur det låter i 
pressen, hur man enas om resolutioner å möten o. s. v,, 
så torde vi kunna sammanfatta denna motivering i följande 
punkter: 

I. Utanläsningen är onödig, ty språket är rikt nog att 
på flera sätt kunna uttrycka samma sak — hvad vinnes då 
egentligen med, att barnet i minnet fäster ett särskildt så- 
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dant uttryckssätt, som i regeln ej är så mycket bättre än 
många andra? 

2. Tid och krafter vore i alla händelser brat mycket 
bättre använda, om man lärde barnet förstå saken i stället 
för att ur minnet upprepa ett visst uttryck därför, vore detta 
än så väl affattadt — så mycket mer som äfven själfva för- 
mågan att väl uttrycka en sak bäst vinnes genom att först 
lära sig väl förstå den. 

3. Utanläsningen är dessutom rent af skadlig, ty då 
man gifver åt barnet det redan färdiga resultatet af hvad 
andra förut tänkt, så finnes ingen anledning för det att själft 
tänka. Tvärtom, förståndet måste här försättas ur verksam- 
het, på det att minnet må kunna arbeta med odelad kraft. 
Och så mycket mer inbjudes här till tanklöshet, som det, 
som skall inläras, ofta ligger öfver barnets förståndsnivå. 

Det är emellertid ej nog med dessa anmärkningar, 
hvilka alla så till vida bereda oss mindre besvär, som de 
ännu utgå från förutsättningar, som i sig själfva ej behöfva 
stå i strid med positiv kristlig åskådning. Man går nämligen 
numera ett steg längre — ett steg, som antingen, ehuru- 
väl gående utför, har en välment dragning åt höger, eller 
mera Öppet tenderar åt vänster. I förra fallet heter det: 

4. T. o. m. om utanläsningen i fråga om andra ämnen 
skulle kunna tillerkännas något berättigande -— vid kristen- 
domsundervisningen bör den i alla händelser få anses a priori 
utesluten, ty, i motsats mot all annan undervisning, afser 
denna ej att bibringa kunskap, utan: lif — intryck — moral, 
— meningarna skifta något. 

I senare fallet säger man slutligen: 

5. Utanläsningsmetoden verkar demoraliserande, enkom 
uppfunnen, som den synes vara, för att i deras linda kväfva 
tanke- och samvetsfrihet. Den fordrar nämligen af barnet, 


att det skall tro eller åtminstone säga sig tro, hvad andra 
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förut ha bestämt, under det att förståndsmetoden framkallar 
ett fritt tänkande eller tvingar endast med öfverbevisande 
skäl. Man försäkrar ock, att barnen känna detta tryck på 
förstånd och samvete outhärdligt. 

Det skall icke förnekas, att åtskilligt i de anmärkningar, 
som sålunda riktas mot utanläsningen, har sitt berättigande, 
om man ser på det sätt, hvarpå den stundom bedrifves, och 
särskildt på, hur den bedrefs under den gamla goda tiden, 
då den såsom mycket annat fick gå tämligen fri för kritik. 
Men häraf må vi ej, om vi ha den goda afsikten att verka 
för en fruktbärande kristendomsundervisning, låta oss förleda 
till ett förhastadt understödjande af en sträfvan, som kanske 
innerst syftar åt ett helt annat håll. Det gäller att se saken 
principiellt. 

Innan vi öfvergå härtill, kunna vi emellertid icke under- 
låta att först framkasta några motanmärkningar. Vi vilja näm- 
ligen påpeka, hurusom mången undervisare, allt under det 
att han instämmer i ropet: »bort med utanläsningen — vi 
skola lära barnen att tänka!» i praktiken visar sig ha lika 
svårt att afvara den förra, som han är klandervärdt försumlig 
i fråga om det senare: 

I. Den beprisade förståndsmetoden kommer allt för litet 
till användning, där den i första rummet borde användas, 
nämligen på det historiska området, det vill här säga vid 
undervisningen i biblisk historia. Här, om någonsin, vore det 
på sin plats att väcka och leda eftertanken -— det vore så 
icke minst därför, att det särskildt på skolans lägre stadium 
kanske knappast finnes ett arbete, mera tacksamt, mera upp- 
muntrande både för lärare och lärjungar. I dessa kortfattade 
berättelser, som i regeln utan alla reflektioner endast fram- 
lägga själfva förloppet af händelsen, finnes dock så mycket 
af fin karaktärsteckning i fråga om personerna och så mycket 


af följdriktig planmässighet i deras handlande och allt så 
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enkelt och tilltalande, att det är en mycket lätt sak att utan 
onödigt sönderpetande och hopflickande därför vinna barnens 
intresse och förstående och därmed också betydligt under- 
lätta deras minnesarbete. Men hur klumpigt behandlas icke 
ofta detta material, och hur föga tycks man icke ofta akta på, 
att här är något, som kunde förstås, icke allenast mening 
för mening utan i hela sitt sammanhang. Härmed har jag 
icke velat alldeles utdöma utanläsningen heller på detta om- 
råde. Förhållandena kunna stundom tvinga äfvén den verkligt 
skicklige läraren att i praktiken hålla tillgodo därmed, mer än 
han skulle vilja, hvartill kommer, att vi åter och åter finna oss 
hänvisade till den genom den oefterhärmliga enkelhet, åskådlig- 
het och helgd, som utmärker det bibliska framställningssättet. 
Men det vill jag säga, att om en lärare visar sig äga så ringa 
pedagogisk skicklighet, att han icke ens här förstår att komma 
barnets minne något till hjälp genom att väcka dess eftertanke 
och intresse, så må man väl undra öfver, om han, när det är 
fråga om något mycket svårare, nämligen att i systematisk 
form meddela det kristna läroinnehållet, skulle våga sig på 
att helt släppa utanläsningen för att bibringa ren förstånds- 
kunskap. Saken låter sig emellertid på ett öfverraskande 
lätt sätt förklara, ty 

2. — nu skall jag förråda en hemlighet — orden äro 
här såsom ofta endast godtyckligt valda termer, afsedda att 
förvilla den enfaldiges omdöme, och man må ej låta fånga 
sig af dem. Mången gång är »förståndskunskapen» icke 
mindre än utanläsningen nästan allt igenom en ren minnes- 
sak. Skillnaden är endast, att den senare är af barnet direkt 
och genom eget arbete ur läroboken förvärfvad, under det 
att den förra, efter lärarens eget system eller hämtad ur någon 
mindre bekant källa, blifvit under muntligt inpluggande mera 
passivt mottagen. Men det är ej svårt att begripa, hvilket- 


dera som skall inhösta applåderna. Barnen beundra sig 
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själfva och beundras för ett så lysande resultat: de besvara 
ju »med egna ord» de svåraste »grundfrågor»! Men denna 
beundran är parad med något af det omedvetnas ironi: 
man kan få »låna grunden» i form af gamla anteckningar. — 
Ingen må nu tro, att jag dragit fram denna lilla fackhemlig- 
het för att alldeles bryta stafven öfver den. Icke så. Ty om 
man anser, att utanläsningen är nyttig och nödvändig, så 
får man ju vara glad, om den faktiskt förekommer i någon 
form. - Men Öönskligt vore, om de, som vilja behålla saken, 
lärde att ej heller blygas för namnet, då skulle formen kunna 
bli naturligare och gagnet större. 

3. Det må ock påpekas, att mången, som tycks vara så 
angelägen, om att barnen skola komma till ett rätt förstående, 
dock, när han nödtvunget bedrifver utanläsning, gör det med 
mycket litet förstånd. Det förhåller sig nämligen så, att ett 
korrekt och väl funnet uttryck för en sak ofta i sig själft är 
mycket mer ägnadt att rycka tanke och förstående med sig 
än konstmässiga förklaringar. Och det är tydligt, att, det 
som, skall läras, utantill) just ar afsedt att verka på detta 
Satt Vien iörsta villkoret för, att sarskall unnar ske, allatt 
det läses zätt — att det läses de ord, som stå att läsa, och 
icke allenast något fonetiskt snarlikt, och hvart och ett ord 
med sin rätta betoning, Men nu visar det sig, att mången 
läråre ej förstår detta och därför låter oanmärkta passera 
sila mindre fel, d.. Vv. s. sadana, som mindre stöta hörsel- 
sinnet. Jag kan ej underlåta att härpå anföra tvenne exem- 
pel, dels därför, att de äro så typiska, dels därför att de 
likna ett par gamla bekanta, som man plägar träffa på, hvart 
man kommer. Under stycket 119 i katekesutvecklingen an- 
föres Joh. 1: 18, som enligt gamla öfversättningen lyder: »Ingen 
hafver någon tid sett Gud; ende Sonen, som är i Fadrens 
sköte, han hafver det kungjort». Men ofta läses det: »Ingen 


hafver någon tid sett Guds ende Son, som är i Fadrens sköte, 
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han hafver det kungjort». Under stycket 146 anföres Fil. 
3:10: »— — — icke hafvande zn rättfärdighet, som kom- 
mer af lagen, utan den — — —», men det läses: >— — — 
icke hafvande min rättfärdighet, som kommer af lagen, utan 
—-— ON Och sådana felligar som "Sagdt ofta torbikodn. 
märkta, ja kanske omärkta — de störa ej, ty de störa en- 
dast tankesammanhanget. Och så klagar man öfver, att utan- 
läsningen blir så tanklös. Ja, det är mycket illa, men den 
kanske blefve det mindre, om läraren vore mera noga med 
att själf läsa och tillhålla barnen att läsa så, att det också 
kunde tänkas. 

Så långt motanmärkningarna. Nu är det emellertid 
klart, att om den mot utanläsningsmetoden riktade kritiken 
i sig själf är befogad, så förfaller den icke därför, att den kan 
vändas mot en del af dem, som bringa den å bane, och af 
väpna dem. Detta så mycket mindre som det otvifvelaktigt 
också finnes åtskilliga lärare, som både konsekvent och konst- 
mässigt meddela undervisning utan utanläsning. Ändamålet 
har heller för ingen del varit att blanda bort kritiken för att 
slippa spjärna mot dess udd — snarare då att skjuta åt sidan 
alla dem, som intaga en tvetydig hållning, för att så ha klar- 
het i saken, då vi nu öfvergå till att direkt behandla frågan 
om utanläsningens betydelse i motsats till allt, hvad som sagts 
dels om dess rent metodiska onödighet, onyttighet och skad- 
lighet, dels ock om, att den just i fråga om kristendomsunder- 
visningen icke allenast icke är på sin plats, utan rent af verkar 
demoraliserande, såsom vi förut trott oss kunna samman- 
fatta det i fem punkter. 

Se vi då till att börja med på de tvenne första af dessa 
punkter, i hvilka det säges, att utanläsningen är onödig, då 
språket har många uttryck för samma sak, och ett onyttigt 
förspillande af tid och krafter, som vore bättre använda, om 


barnet lärde förstå saken, så låter ju detta ganska rimligt. 
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Men då sådant anföres som argument mot utanläsningen, 
utgår man dock från en falsk förutsättning. Man förutsätter 
nämligen, att ordens fästande i minnet för oss skulle vara 
undervisningens ål/, under det att man å andra sidan upp- 
ställt det högre målet: förstående. Vore detnu så, och kunde 
man därtill (enligt punkt 3) fastslå, att uppställandet af detta 
lägre mål rent af skulle vara ett hinder för uppnåendet af 
det högre, då vore utanläsningsmetoden snart expedierad. 
Men intetdera är händelsen. Om vi hålla på utanläsningen, 
så är det visserligen icke därför, att inpräntandet i minnet af 
vissa ord för oss är ett mål, som, om det stannade därvid, 
skulle ha ens ett relativt värde. Vi syfta lika väl som någon 
annan till förstående af, eller låt oss hellre säga: till insikt i 
sanningen. Utanläsningen skall härför endast vara ett medel, 
som stycke för stycke gärna må falla, i mån som målet vin- 
neskrtjakan: mer, just: darfor atti.den är ett medel, ligger det 
i sakens natur, att den icke kommer till användning, åtmin- 
stone ej i den vanliga formen, då målet därförutan kan nås. 
Så t. ex. om det gällde att meddela den första kristendoms- 
undervisningen åt en person, som redan förut fått sin tankeför- 
måga utbildad, då vore det uppenbarligen ett missgrepp att af 
honom fordra ett ordagrannt inlärande af katekesutvecklingen. 
Ett i någon mån liknande fall föreligger, om man i en afdel- 
ning har en lärjunge, som utmärker sig framför andra i be- 
gåfning och utveckling, men kanske ej har så »godt minne», 
ehuru man gifvetvis endast till en viss grad kan lämpa me- 
toden efter hvad som passar för den enskilde. Men såsom 
regel gäller, att om en sak än i och för sig är mera ägnad 
till en förståndets än till en minnets egendom, så behöfver 
dock förståndet, där den ej är enkel nog att af detsamma 
omedelbart och utan möda fattas, ett hjälpande stöd för att 
komma till målet. Och detta stöd tro vi bäst vinnas genom 


ett klokt användande af minnet. 
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Förhållandet blir alldeles detsamma som vid uppföran- 
det af ett hvalf. Den skicklige byggmästaren vet ganska väl, 
att så och så konstrueradt, skall det uppbära sig själft, och 
han fruktar ej, att när det är färdigt, taga bort alla främ- 
mande stöd. Men däraf följer ej, att det kan uppföras utan 
hjälp af sådana. De äro behöfliga för att göra sig själfva öfver- 
flödiga. Det är samma lag, som gäller vid uppförandet af 
en tankebyggnad — rätt förstådt gäller den alltid, men tyd- 
ligt bör det falla i ögonen, när det är fråga om ett ännu out- 
veckladt förstånd. Set. ex. på gossen, som skall inhämta de 
första grunderna i en så rent logisk vetenskap som matematiken. 
En aritmetisk eller geometrisk uppgift kan ofta lösas på olika 
vägar, och i och för sig har det intet som helst värde att minnas 
den eller den lösningen, den eller den praktiska regeln. Från 
vetenskaplig synpunkt sedt åtminstone är det icke fråga om 
något annat än att begreppsmässigt fatta det bindande tankesam- 
manhanget. Men skulle man däraf draga den slutsatsen, att 
vid undervisning i matematik förståndet bör så renodlas, att 
det alldeles förmenas lärjungen att på något sätt hjälpa sig med 
minnet? Ja, den ej ogärna experimenterande metodiken har 
nog stundom anbefallt en sådan där rationell tankeexercis och 
så trott sig vara mycket vis. Men det har varit att spänna 
bågen för högt — den har väl i allmänhet icke brustit, men 
den har förlorat något af sin spänstighet. Och förutom detta 
negativa resultat har, då man ändtligen sammanfattat utred- 
ningen, t. ex. i en kanske ganska väl formulerad regel, be- 
hållningen blifvit — för läraren det tillfredsställande medve- 
tandet, att han gått metodiskt tillväga — och för lärjungen, 
att han ändå till sist fått något att minnas. I bästa fall har 
detta, därför att det var uttryck för ett förstående, sedermera 
under tillämpningen framkallat förstående. Men skall man 
då endast för den rationella metodens skull nedlägga så myc- 
ket onyttigt arbete? 
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Dock — så frestande det kunde vara att gå än vidare 
omkring för att ytterligare belysa och bestyrka den allmänna 
lag, vi här fastslagit, så är det på tiden att återkomma till 
själfva saken. Och vi säga då, att samma lag gäller i fråga 
om kristendomsundervisningen. Det kristna läroinnehållet, 
äfven om man blott tar i betraktande dess yttre naturliga 
form och det logiska sammanhang, hvari det framträder för 
förståndet, är dock något så djupt, mångfaldigt och kompli- 
ceradt, att det icke kan af ett mera outveckladt förstånd 
omedelbart fattas. Därför, om man vill leda detta outveck- 
lade förstånd till en mera begreppsmässig insikt i saken, så 
måste man unna det ett hjälpande stöd. Och det är just 
för att detta må bli effektivt, som vi ej ha råd att bortkasta 
utanläsningen. 

Därtill svaras nu måhända: visst behöfver barnets för- 
stånd ett stöd, men det skall ej bestå i tanklös utanläsning, 
utan foörstand skall” med förstaänd stödjas, d. Vv. sS. läraren 
skall komma barnet till hjälp med ledande frågor. Det är 
ock oförnekligt, att en skicklig lärare på den vägen kan 
åstadkomma lysande resultat — han tyckes nästan trolla fram 
svaren, antingen barnen veta någonting eller icke. Men för- 
utom det, att de lärare, som sålunda äro i stånd att skapa 
af intet, nog alltid skola blifva mycket få, så är äfven resul- 
tatet mera lysande än värdefullt. Barnets förmåga att reda 
sig med det föreliggande tankematerialet varar jämt så länge, 
som det hör lärarens frågor. När lektionen upphör, faller 
allt samman till en enda formlös massa. Det är i bästa fall 
den behållning, lärjungen förmår att föra med sig öfver läro- 
rummets tröskel — i bästa fall säger jag, d. v. 's. då man, 
trots metoden: ingen utanläsning och utan att veta eller 
vilja erkänna det, ändå gifvit något bestämdt åt minnet. 
Genomföres åter metoden konsekvent, så blir behållningen 


icke ens en sådan formlös massa utan — en brusten såp- 
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bubbla, ett resultat, som ju icke så litet påminner om tale- 
sättet: »Zyste och försvann». Jag tror visst icke, att det är 
regel, men det finnes väl lärare, som äro målmedvetna nog 
att vilja ha det så: icke kunskap utan intryck! 

Det faller mig i detta sammanhang i minnet, hvad jag 
en gång, då talet var om kristendomsundervisningen, hörde 


någon säga: »ju skickligare lärare, dess sämre resultat!» 


Omdömet må synas hårdt — såvida man icke rent af skall 
finna det smickrande -— men det ligger dock sanning däri. 


Jag underskattar ej värdet af verklig lärareskicklighet, jag 
skyller ej heller öfver lag på bristande intresse för ämnet, ehuru 
sådan brist tyvärr ofta förefinnes hos lärare, som af nödtvång 
undervisa i kristendom. Men det är begripligt nog, att en 
skicklig lärare gärna vill utmärka sig för mästerskap i den 
metod, som är på modet, ja, som med makten af en godt- 
köpsidé behärskar opinionen. Och om nu denna idé, denna 
metod i sig själf är förvänd, kan det åtminstone lätt gå så, att 
ju skickligare mästaren är, dess sämre blir verket. 

Det är för ingen del min mening att härmed försvara 
den gamla ensidiga utanläsningsmetoden, som för öfrigt nu- 
mera knappast finnes kvar, men om det gällde att välja 
mellan ytterligheterna, så skulle jag ej tveka i valet. Om 
jag å ena sidan tänker mig en undervisning utan allt anlitande 
af minnet — den må nu gestalta sig till en tankeexercis eller 
ensidigt afse att meddela intryck — och å andra sidan den 
rena utanläsningen utan all utredning eller tillämpning — men 
märk väl: under förutsättning att läroboken är god och läs- 
ningen inclusive betoningen korrekt, så lämnar jag den senare 
ett afgjordt företräde. Detta skall nu förmodligen anses 
oerhördt i vår upplysta tid. Och är det så, att någon verk- 
ligen menar det allvarligt, att kristendomsundervisningen, till 
skillnad från all annan undervisning, icke bör bibringa kun- 


skap, så skall jag ej söka öfvertyga honom om, att jag valt 
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rätt. Medgifves däremot — låt vara under allt betonande 
därjämte af hvarjehanda andra kraf, såsom att förståndet 
måste utvecklas, hjärtat och samvetet träffas o. s. v. — att 
undervisningens ändamål ändå ej kan vara uppnådt, om den 
ej resulterat i något slags kunskap, så tror jag mig i fråga 
om detta mitt omdöme kunna framgångsrikt vädja till hvarje 
erfaren och besinningsfull undervisare. Jag förutsätter näm- 
ligen, att en lärare har att öfvertaga lärjungar, som förut 
undervisats af en annan, och jag frågar så: hvilken före- 
trädare i arbetet bör han kunna känna sig vara mer tack 
skyldig — den, som hållit konstmässiga och anslående lek- 
tioner, utan att barnen minnas mer, än att det var vackert, 
eller den, som, kanske med mycket liten konstfärdighet, 
dock. sörjt för detta enda, att de kunna läsa rätt och väl 
utantill? Jag tror, att, äfven om man — begripligt nog för- 
öfrigt — själf finner det angenämare att gå mera fritt till- 
väga än att binda sig och barnen vid vissa ord, så skall 
man dock få en ny syn på denna frihet, när en annan 
tagit den i anspråk, och man för egen del får nöjas med 
resultatet. 

Emellertid, såsom ofta upprepats, det är ej denna en- 
sidiga utanläsning, det är ej utanläsningen för dess egen 
skull vi förorda, utan det är utanläsningen såsom ett stöd för 
tankeverksamheten, ett stöd, som visserligen måste brukas 
med förstånd, d. ä. som kan och bör ha andra stöd vid 
sin sida, men dock själft är af den väsentliga betydelse, att 
det i regeln icke utan skada kan afvaras. Och begär man 
då att ändtligen få veta, hvad det är, som gör dess bety- 
delse så stor, så tro vi oss till rättfärdigande af vårt omdöme 
i detta afseende kunna åberopa hufvudsakligen 2:ne omstän- 
digheter. . De ha båda i det föregående berörts, men må nu 


här mera direkt framhållas. 
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Först och främst bör det nämligen kunna medgifvas, 
att hvad barnet ord för ord i minnet inpräglat, är af mera 
fast och förblifvande natur än i allmänhet ledande frågor, 
meddelade intryck och annat sådant, som det efteråt icke 
kan i bestämd form erinra sig. Eller låt oss säga: det är, 
om än mindre rationellt, så dock mera påtagligt och för den 
enfaldige lättare att behålla kvar och själf röra sig med, 
under förutsättning nämligen att det till form och innehåll är 
afpassadt efter dens förmåga att fatta, åt hvilken det blifvit 
gifvet. Ty det är väl sant, att äfven minneskunskapen i 
allmänhet snart blåser bort, men det bör åtminstone ej gå 
fortare, än att den, som vill, dessförinnan kan hinna att både 
en och två gånger i ro göra det inlärda till föremål för efter- 
tanke. Fördelen blir sålunda den, att när barnet med eller 
utan lärarens ledning skall söka med sitt förstående tränga 
Zn i en sak, så behöfver det ej på samma gång ha möda 
med att hålla den fast. Tack vare det föregående minnes- 
arbetet har tanken ett faktiskt föreliggande, ordnadt material 
att röra sig med. Och detta — ehvad det nu är fråga om 
att stycke för stycke foga samman de olika delarne eller att 
öfverblicka det hela — bör för barnet vara bra mycket lät- 
tare, än om det skulle ha det dubbla arbetet att på samma 
gång hålla saken närvarande för sig och med förståndet be- 
arbeta den. Och skulle någon tycka, att ett sådant sätt att 
lösa en tankeuppgift är allt för tarfligt, så bär jag den an- 
märkningen med mycket jämnmod. Ty äfven om man själf 
är så öfverlägsen, att man aldrig för sitt eget tänkande be- 
höfver minnets stöd, så bör man åtminstone icke missunna 
det ännu outvecklade förståndet denna hjälp, till dess det 
hunnit efter sina egna lagar så tränga in i och hålla samman 
sitt föremål, att alla hjälpande stöd bli öfverflödiga. 

Det andra, som åt utanläsningsmetoden gifver dess be- 
tydelse, är detta: ett väl funnet uttryck för en klar tanke är 
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— för att använda skaldens bild — såsom den enkla dräk- 
ten, hvilken man glömmer för den smidiga gestalten, som 
den så nära sluter sig efter och låter framträda i dess skön- 
het. Därför har det ock en egendomlig förmåga att, då det 
höres eller läses, framkalla en motsvarande tanke. Mången 
gång kan ett sådant lyckligt funnet ord både fortare och 
säkrare föra till målet än utläggningar och tillämpningar, ja, 
sådana kunna stundom rent af vara ett fel, i ty att de för- 
taga denna omedelbara verkan. Mycket, mycket har vår 
tids uppdrifna undervisningsväsende i detta afseende på sitt 
samvete, och det icke allenast i fråga om kristendomsunder- 
visningen. Jag klandrar ingen särskildt, ty jag vet ej, hvem 
klandret egentligen bör träffa. Det har skett såsom med 
nödvändigheten af en naturlag. Det har varit en flod, som 
gatt fram, därför att den måst gå fram. Och den har fört 
med sig mycket godt, men den har ock sopat bort mycket 
— mycket af sundt bondförstånd, mycket af enfaldens för- 
nöjsamhet, mycket af naturlig, frisk humor, mycket af ideel 
lifsåskådning. Dock detta sagdt endast i allmänhet och i 
förbigående — det kan ju ej vara min mening, att ett återupp- 
tagande af utanläsningsmetoden skulle kunna komma det för- 
lorade att vända tillbaka. Men det säger jag, med fara att 
fälla domen öfver mig själf ej mindre än öfver andra, att ett 
godt ord i minnet fästadt, i sinom tid ofta föder en lifskraf- 
tig tanke, under det att mycket essande med och bear- 
betande af den stackars apparaten, hufvud eller hjärta, kanske 
mera öfver lag gifver resultat, men ett resultat, för det mesta 
bestående i ett halfgånget foster, som tyvärr sällan vill rätt 
komma sig. 

Men om vi sålunda hålla på en förståndig utanläsning, så låt 
oss nu ock i några punkter sammanfatta hvad vi härmed mena: 

I. Själfva förutsättningen för, att utanläsningen skall 


kunna fylla sitt ändamål, är uppenbarligen en i alla afseen- 


30 JOSUA SMEDBERG 


den god lärobok. En sådan är visserligen alltid af den stör- 
sta betydelse, men måhända mer än eljes, då den helt eller 
delvis skall läras utantill. Frågan härom är emellertid ensam 
för sig så omfattande, att det torde vara rådligast, att här ej 
närmare inlåta sig på den. 

2. Det lästa skall — både i syfte att därpå öfverhufvud 
rikta barnets tankeverksamhet, och på det att det må blifva för 
dess förstånd njutbart — i mån af behof utredas och »för- 
klaras». Detta torde visserligen i regeln fördelaktigast ske 
majevtiskt förmedelst frågor och svar, dock må man ej för- 
bise, att det ock gifves fall, där ett direkt uttalande af lära- 
ren är vida mera ändamålsenligt. Emellertid skall man icke 
förklara allt: man skall icke förklara hvad som ej behöfver 
förklaras, icke hvad :barnet. ej kan förstå, icke hvad man 
själf ej förstår, icke allt för mycket på en gång, icke så, att 
förklaringen blir konstigare än det, som skall förklaras. Detta 
sistnämnda sker gemenligen så, att man — emedan tillfälle 
eljes skulle saknas att förklara något — går en logisk om- 
väg i stället för att med ett enda steg gå rakt på saken. En 
form härför finner man i den där bildvurmen, som icke kan 
behandla någon sak, vore den än i sig själf aldrig så enkel 
och åskådlig, utan att »belysa» den med en bild, som mån- 
gen gång är antingen pueril och intetsägande eller för barnet 
mera främmande och svårfattlig än det man med den vill 
göra begripligt. 

3.. Särskildt lägger jag vikt vid, ehuru jag väl vet, att 
det kommer att möta mycken gensägelse, att den ingående 
sakliga utredningen af ett ämne bör komma först efter utan- 
läsningen. Väl må det vara fördelaktigt, att då ett stycke 
af mera abstrakt, systematisk natur förelägges lärjungen till 
inlärande, han på förhand gjorts förtrogen med en motsva- 
rande konkret bild, så t. ex. före inlärandet af 5:e bönen och 


dess förklaring med liknelsen om tjänaren, som var skyldig 
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tiotusen pund, och i allmänhet att katekesen föregås af biblisk 
historia och annat, som kan vara ägnadt att mera praktiskt bi- 
bringa vanliga bibliskt etiska begrepp. Men detta bör vara en 
sak för sig och icke forma sig till ett direkt preparerande af en 
katekesläxa. Ett sådant preparerande bör i allmänhet taget 
alls icke förekomma, utom i så måtto, att man dels lämnar 
nödig ordförklaring, dels så vidt möjligt på förhand sörjer 
för, att läsningen blir korrekt. Först efter inlärandet bör, 
som sagdt, den egentliga utredningen och tillämpningen följa. 
Avarför detta? Vi svara, under hänvisning till hvad förut i 
allmänhet yttrats angående utanläsningens betydelse: man 
gör i regeln barnets minne en mycket liten tjänst med att 
på förhand sakligt utreda, hvad som skulle inläras, men man 
gör dess förstånd en mycket stor tjänst, om man ser till, att 
det förmedelst minnets hjälp först har på ett mera mekaniskt 
sätt liksom fått tag på, hvad som skall begreppsmässigt fattas. 
Och mången lärare, som mycket väl vet, att den af mig på- 
yrkade ordningen är »oriktig», vet lika väl, att den är den 
mest praktiska, och han griper till den, när han tröttnar på 
att arbeta för metodens skull, och då han ej fruktar »sak- 
kunnig» kritik, han griper till den, när han vill afvinna sitt 
och barnens arbete — någon frukt. 

4. Man skall ej låta barnen i minnet inlära en sak på 
eft sätt och sedan i utredningen framställa den på ett annat, 
ty det är att resa ställningarna på en plats och bygga på en 
annan. I detta afseende felas dock ofta. Mången lärare 
håller rätt strängt på, att läxan skall vara väl inlärd, om icke 
annat så för principens skull, men sedan kommer en s. k. 
utveckling, som — den må i sig själf vara mer eller mindre 
tillfredsställande — saknar logiskt sammanhang med det, som 
skulle utvecklas. Sålunda: ex sak har blifvit inlärd men 
icke utredd, en annan har blifvit utredd men icke i någon 


bestämd form fästad i minnet — m. a. o., man har icke an- 
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vändt ex felaktig metod utan zZvå. Det skall måhända invän- 
das: härtill är läroboken skulden — den är omöjlig att följa. 
Det är ej här platsen att upptaga denna invändning — jag 
konstaterar endast, att ett fel föreligger, när det tillgår, såsom 
nu sagts, och hvar och en må se till, i hvad mån ansvaret 
hvilar på honom. Det är icke alltid själfständigt tänkande 
eller pedagogisk skicklighet, som är orsaken, om man har 
svårt att foga sig efter en gifven lärobok. 

5. Men det är ej nog med, att läraren själf gör bruk 
af och så vidt möjligt följer just den tankegång, som behär- 
skar det utanlästa; han måste ock lära barnet att, när det 
ställes inför en tankeuppgift, göra sig till godo, hvad det in- 
lärt. Dess . uppmärksamhet måste riktas på, att det ej är 
utan ändamål ett stycke skolat i minnet fästas, att det lönar 
sig att med tanken leta i det gifna materialet. För den skull 
bör man i allmänhet fråga med »egna ord», men så, att ett 
direkt svar kan gifvas med användande af lärobokens ord, låt 
vara med någon ändring i satsställningen. Det bereder en känsla 
af ömsesidig tillfredsställelse, då man märker, att en lärjunge, 
som ej är utan tanke, men har svårt att gifva form åt hvad 
hän tänker, funnit på denna utväg. Naturligt är emellertid, 
såvida man verkligen håller på utanläsningen, att man för 
kontrollens skull också stundom måste låta barnen formligen 
läsa upp Jläxan, men detta kan ske mera i förbigående och 
tager ej mycken tid. Hufvudsaken är, att de lära att göra 
ett förståndsmässigt bruk af det inlärda. Om lärjungen så- 
lunda felar på utanläsningen, men likväl ger ett korrekt svar, 
så må det visserligen ej förkastas, ehuruväl det ju kan vara 
lättare för läraren att reda sig, om han slipper upptaga oför- 
utsedda tankevändningar. Men i regeln är det nog så, att 
om barnet väljer andra ord därför, att det ej minnes bokens, 
så blir svaret hvarken korrekt eller vittnande om synnerligen 
mycket af tanke. Och sådana svar böra helt kort afvisas. 
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Barnet vet nämligen ganska väl med sig, att hvad som är 
tanke- och meningslöst också är värdelöst. Och det är en 
misslyckad välmening att söka öfvertyga det om motsatsen. 

Om vi med det sagda lyckats bevisa, att utanläsningen 
ej är så farlig, som man tror, utan tvärtom, förståndigt be- 
drifven, har sin stora betydelse, och om vi våga antaga, att 
en och annan skall med välvilligt förstående upptaga de 
gjorda erinringarna, så torde nog, trots allt, kvarstå en fruktan 
för, att denna metod ändå skall döda intresset för själfva 
saken. Jag nekar naturligtvis icke, att så kan ske, då den 
oriktigt användes, särskildt då den tillgripes såsom det be- 
kvämaste sättet att expediera en tråkig sak. Men under så- 
dana förhållanden skulle nog en annan metod framkalla lika 
litet intresse. De verkande orsakerna ligga djupare. För 
öfrigt må i detta sammanhang slutligen framhållas, att det 
finnes en fara, som är än större. En oförståndig utanläsning 
kan döda intresset, det är sant, men den hänsynslösa förstånds- 
exercisen, då den bedrifves i fråga om heliga ting, hvilka 
för att i sanning fattas kräfva en hjärtats tro, som ännu ej är 
för handen, är långt mer än t. o. m. en mekanisk utanläs- 
ning ägnad att förtaga känslan för det heliga. I detta afse- 
ende kräfves därför icke mindre varsamhet och takt. Och 
det är, som bekant, icke den öfverlägsna begåfningen, icke 
den uppdrifna pedagogiska talangen, som här tar priset, utan 
det enfaldiga trossinnet. 

Men man skall tilläfventyrs göra gällande mot mig, icke 
så mycket, att jag tagit minnet i anspråk på förståndets be- 
kostnad, som snarare att jag tagit i anspråk det senare såväl 
som det förra på bekostnad af hvad som är viktigare än 
båda — att jag allt för ensidigt och allt för uteslutande låtit 
det vara fråga om utanläsning eller utredning, om minnes- 
eller förståndskunskap, men allt för litet om, att hjärtat och 


samvetet skall nås och viljan sättas i verksamhet. Om jag 
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föga berört detta senare, så har det emellertid ej berott vare 
sig på underskattande eller förbiseende. Jag vet mycket väl, 
att man först genom att anslå den strängen kan ha utsikt 
att komma till målet. Ja, jag håller före, att det alltid måste 
vara någon brist i lärarens sätt att själf fatta och för barnen 
framställa sanningen, om ej det hela bär prägeln af prak- 
tisk tillämplighet och intresse, och t. o. m. om man endast 
tänker på själfva kunskapsresultatet, så vinnes äfven det med 
bra mycket mindre besvär, om man lyckas komma åt hjär- 
tat och samvetet, ty det finnes ingenting, som mera är äg- 
nadt att väcka intresset och uppmärksamheten. Men så vik- 
tigt detta än är i sig själft, har jag dock ej ansett det höra 
till saken. Ty frågan om utanläsningens betydelse är väl 
ändå framför allt en fråga om, hur arbetet med kunskapens 
förvärfvande bäst bör fördelas mellan minnet och förståndet, 
och denna fråga må besvaras huru som helst, så är den an- 
dra frågan, den om hur hjärtat och samvetet skola nås, där- 


med hvarken undanskjuten eller löst. 


Vi ha sålunda i den föregående framställningen helt 
enkelt förutsatt, att kristendomsundervisningen bör afse att 
bibringa kunskap och kunskap i en sanning med objektiv 
giltighet. M. a. o.: vi ha hittills, med bortseende från de 
båda sista anmärkningarna, betraktat frågan såsom en fråga 
allenast om en metod. Så låt oss då nu till sist också något 
stanna inför dessa, inför den 4:e och den 5:e af de punkter, 
i hvilka vi sammanfattat hvad man plägar anföra mot utan- 
läsningen vid kristendomsundervisningen: 

Särskildt hvad beträffar den förra, den 4:e, i hvilken det 
göres gällande, att utanläsningen minst af allt bör förekomma 
vid kristendomsundervisningen, enär det är något utmärkande 
för denna att ej afse kunskap utan intryck eller lif, eller hvad 
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man nu kan sätta i stället, så kunna vi fatta oss mycket kort. 
Ty med en dylik anmärkning intager man en sådan där 
ohållbar öfvergångsståndpunkt, vid hvilken ingen kan blifva 
stående — man måste antingen draga sig tillbaka, eller tvin- 
gas man att gå längre. Själfva förutsättningen för en kri- 
stendom, som är värd att hålla på och som öfverhufvud låter 
sig försvara, ar nämligen någonting positivt gifvet. Men er- 
kännes detta, då faller det ock af sig själft, att det, som 
blifvit gifvet, för att fullt kunna tillägnas äfven måste göras 
till föremål för kunskap. Väl är kunskapen icke allt, den är 
ej ens det väsentliga, men den är dock en nödvändig sida 
af saken. Nu förekommer det emellertid, att människor, som 
i själfva verket ej vilja mista det positivt kristliga, äro med 
om att ropa mot kunskap, dogmer, ren lära o. d. Men de 
göra det af missförstånd: de ha stirrat sig blinda på verklig 
eller förment trångbröstenhet och partisinne, på död för- 
ståndskunskap, på dogmatiska spetsfundigheter och annat 
sådant, som endast uppblåser, men de ha ej gjort klart för 
sig, hvad det ville säga att vara en kristen utan kunskap om 
Gud och den han har sändt, eller huru det skulle gå till att 
söka vägleda någon till lif i Guds Sons tro utan att meddela 
honom något af denna kunskap. Göra de detta klart för sig, 
så skola de förvisso låta fara åtminstone denna anmärkning 
mot utanläsningen. Är det däremot så, att någon verkligen 
både förstår och menar, hvad han själf säger om att kunska- 
pen icke har något berättigande i fråga om kristendomen, 
så böjer han sig säkerligen ej heller för dennas objektiva 
sanning och auktoritet, och i så fall är den något försiktigare 
formen den enda skillnaden mellan denna och den 5:e an- 
märkningen, till hvilken vi därför nu må öfverga. 

Enligt denna verkar utanläsningen demoraliserande, ity 
att den så särskildt är ägnad att i förväg lägga band på tanke- 
och samvetsfriheten. När ropet mot utanläsningen först be- 
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gynte, hördes denna anmärkning ej mycket af, men den 
tränger allt mer i förgrunden, och mycket efterblifven måste 
den nu anses vara, som ej härpå lägger hufvudvikten. Men 
därigenom har också blifvit allt klarare, något som man från 
början ej ansåg klokt medgifva, att stormlöpningen åt- 
minstone i anseende till sina mäktigaste krafter icke gäller 
en metod utan sanningen själf. Men är det så — är 
det så, att »bort med utanläsningen!» i själfva verket be- 
tyder »bort med kristendomen!» då faller svaret tydligen helt 
och hållet utanför den uppgift, vi här tagit oss före. 

Om vi icke desto mindre stanna något inför denna an- 
märkning, så sker det därför, att vi äfven beträffande den 
hålla före, att många instämma utan att veta hvad det inne- 
bär. Jag tror nämligen icke, att alla, som frukta utanläsnin- 
gens demoraliserande inverkan, också önska sopa bort allt 
hvad kristendom heter, liksom jag naturligen icke heller på- 
står, att en blott metodförändring skulle kunna ha en så 
djupgående verkan. Många af dem försäkra tvärtom, att de 
äro uppriktiga vänner af kristen tro och lifsåskådning, men 
de förmena, att man bör absolut respektera andras frihet, och 
finna det fördenskull otillbörligt att på förhand påverka bar- 
nets tro och samvete genom att för det framställa något så- 
som objektivt giltig sanning. Hvar och en bör ju förutsätt- 
ningslöst få välja sin tro! Med sådant tal tjusar man enfal- 
digt folk. Men om någon också handlar efter den teorien, 
så gör han sig skyldig till ett stort pedagogiskt missgrepp. 
Mera oförståndigt, mera lättsinnigt kan man väl ej behandla 
ett barn, än om man bibringar det den uppfattningen, att 
ingen sanning, ingen rättsprincip är giltig nog att framstå 
med kraf på vår tro och underkastelse. Bättre t. o. m. då, 
om man inplantar hos det en tro, som något ensidigt till- 
ägnar sig sanningen, ty då är åtminstone icke själfva trosförmå- 


gan förstörd. Men har man en gång lärt barnet, att ingenting i 
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Sig själf är visst, då är det ett hån att uppmana det att ändå 
söka sig en tro. Och man kan vara säker om, att barnet, 
Brom dan det, Sasom. tyvarr kan inträfta, på förhand smit- 
tats af otrosgiftet, skall med mycket mera tillit och aktning 
se upp till en lärare, som utan att sväfva på målet, helt 
enkelt framlägger sanningen såsom sanning och icke ens 
sätter i fråga, att det kan vara annorlunda, än till den, som 
ej vill stå för någonting. Härmed har jag icke sagt, att 
man i pedagogiskt syfte skall låtsa sig vara viss om det 
ovissa -— långt därifrån! Det duger allra minst i vår tid, 
som, själf så full af tvifvel, äfven har ett skarpt väderkorn, 
när det gäller att upptäcka det tvifvel, som söker på något 
sätt bemantla sig. Men det säger jag, att trots all formell 
talang, är den oduglig till lärare, för hvilken ingenting är 
visst i sig själft. Icke heller är det min mening, att trosfri- 
heten med främmande medel bör begränsas, men de, som 
tro på sanningen, böra låta den framträda såsom sanning och 
så verka genom sin egen kraft. Och har den verkligen blif- 
vit trodd, så sker det också alltid så. Ty det är endast ett 
mycket fattigt surrogat för tro, som gör åtskillnad mellan sig 
själf och sitt föremål, varande viss om tron, men erkännande 
tvifvelaktigheten af det man tror. Nej, tron är ingenting 
annat än sitt eget objekt, som med sanningens makt gripit 
mig och beredt sig rum i min uppfattning. Det är därför 
icke allenast orätt, utan det är orimligt att begära af den, 
som tror på en sak, att han på samma gång skall betrakta 
den såsom något ovisst. Väl kan han förutsätta, ja veta, att 
andra finnas, som anse så, och möjligen också sätta sig in i 
denna deras föreställning. Men att den sak, som han tror 
på, skulle i sig själf vara oviss, det är något, som han ej 
förmår inrymma i sin uppfattning. Framför allt med den, 
som skall verka såsom lärare, bör det förhålla sig så. Hans 


samvete bör, såsom Luther bekände om sig, vara »fånget i 
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Guds ord», så skall han ock blifva ett medel, hvarigenom 
andra, och särskildt barnen, komma under inflytande af samma 
sannings makt. Detta är att kämpa med sanningens, med 
trons egna, från främmande håll icke lånta, vapen. Och 
misstycker otron, att vi göra bruk af sådana vapen, så är 
det begripligt nog, men bevisar i själfva verket endast, att 
den i all sin makt ändå har en känsla af, att en kristen tro, 
som vet hvad den tror, icke så lätt låter sig nedgöra, som 
en sådan där modern tro, som söker göra sig en oangriplig 
position genom obestämbarheten af sitt innehåll. Ty »detta 
är ju den seger, som öfvervinner världen: vår tro — men 
hvem är den, som öfvervinner världen, om icke den, som 
tror, att Fesus är Guds Son?» 

För öfrigt, om man ser saken i stort, så bör man ej 
undgå att finna, att allt detta tal om, att hvar och en, t. o. m. 
barnet, först på det religiösa, men sedan ock på det mora- 
liska området bör få antaga och tro, hvad han vill, är endast 
ett sätt, som man väljer, icke för att få fram frihet i stället för 
tvång, utan för att få bort ex tro och fram en annan, hvilken 
visserligen skall blifva långt mera slafvisk, så sant som det 
är mera slafveri att vara fången i lögnen än att vara fången 
i sanningen. Och det är begripligt, att man väljer just detta 
sätt, ty det är så förvillande likt strid för frihet och ljus, och 
det är lätt att med det enda ordet »obskurantism» nedtysta 
hvarje varningsrop. En fullständig analogi till hvad vi nu 
åsyfta, är till finnandes på det politiska området: de sam- 
hällsomstörtande ytterlighetspartierna — nej, icke de själfva, 
icke de djupa leden, men de ledande krafterna, de veta nog, 
hvad de vilja, men tiden är ännu ej mogen att komma fram 
med det allt. I afvaktan härpå hålla de till godo med det 
förarbete, som välvilligt utföres af dem, som vilja hälsas så- 
som frisinnade framför andra, och för hvilka utvecklingen 


själf är det enda målet. Men när dessa genom att utveckla 
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för utvecklingens skull ändtligen bragt det därhän, att allt i 
samhället blifvit ställdt på ny opröfvad grund, att det icke 
längre finnes ett rättsbegrepp eller en institution, gammal nog 
att hafva fått fäste i det allmänna medvetandet, då är tiden 
inne för dessa målmedvetna ytterlighetsmän att träda fram 
— månne för att fullfölja utvecklingen och fullborda friheten? 
— ånej, då kan det vara nog med sådant, utan för att sopa 
bort hela skräpet och föra in en regim af annat slag och så 
blifva — »framtidens konservative» och dess tyranner. All- 
deles på samma sätt tyckes det ock arta sig på det religiöst 
sedliga området: sedan en hop mer eller mindre menlöst 
folk kämpat för tros- och samvetsfrihet så länge och på så- 
dant sätt, att det ändtligen kommit in i folkmedvetandet, att 
hvar och en har rätt att ha hvilken Gud, hvilken tro, hvilka 
rättsbegrepp han behagar, därför att det i själfva verket ej 
finnes någon eller något, som står höjdt öfver de växlande 
meningarna — då skall tiden vara inne, då skall »den, som 
nu hindrar» hafva blifvit undanröjd, då skall han komma, 
»som sätter sig i Guds tempel såsom en gud och föregifver 
sig själf vara gud». Men då skall det icke längre vara fråga 
om tros- eller samvetsfrihet, ty i den gudens namn skall väl 
predikas ett annat evangelium och en annan tro, men om 
någon menar, att det därför skall kräfvas mindre af trons 
lydnad, så misstager han sig nog mycket. Ty den som aktar 
på tidens tecken, skall ej kunna betvifla uppfyllelsen af pro- 
fetian i Uppb. 13:16, 17: »Ingen skall kunna köpa eller sälja, 


som ej bär vilddjurets märke.» 


Vi ha i det föregående sagt, att man genom att taga 
bort utanläsningen beröfvar barnets förstånd ett stöd, som 
det behöfver för att med framgång kunna arbeta sig in i det 


kristna läroinnehållet: Det är enligt vår uppfattning ett me- 
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todiskt missgrepp. Man gör så — dels af oförstånd — dels 
därför att människan ju i allmänhet har behof af ombyte, 
något, som också tyckes vara händelsen med pedagogerna — 
dels därför, att så många andra ämnen nu tränga sig fram i 
skolan och ej längre medgifva kristendomen det utrymme 
den förr hade särskildt beträffande hemarbetet. Se vi på 
de tvenne sist behandlade anmärkningarna, skola vi emellertid 
finna, att det här i en långt djupare bemärkelse är fråga om 
att rycka undan oss ett stöd — ett stöd, som för det stora 
flertalet kanske varit af större betydelse, än de själfva vetat. 

Jag tror ej, att detta undanryckande ens för afgjorda 
kristendomsfiender alltid verkat som en så medveten syfte- 
målsförnimmelse i kampen mot utanläsningen eller vid andra 
liknande sträfvanden i vår tid. Det har nog ofta snarare varit den 
spontana yttringen af det allmänna sakläget. Detta läge är 
ej längre sådant, att det kan utgöra ett stöd för det arbete, 
som går ut på att i egentligaste bemärkelse bygga upp Kristi 
kyrka. Vi kunna måhända såväl i fråga om allmänna krist- 
liga intryck och rörelser som i fråga om mer eller mindre 
kristligt färgad verksamhet uthärda en jämförelse med gångna 
tider, ja kanske taga priset, men själfva grunden tyckes 
nästan på alla punkter vara underminerad i vår tids medve- 
tande, och det icke minst där man söker dölja det genom 
att jäktande bygga på den. Och det är detta allmänna för- 
hållande, som ställer läraren, predikanten, själasörjaren — 
kanske svaga nog i sig själfva — så utan stöd, som natur- 
ligen icke heller unnar dem det mera yttre stöd, som är gif- 
vet i och med en bestämd formulering af sanningen i bekän- 
nelseskrifter och läroböcker. Som sagdt, man har måhända 
ej räknat ut, att man genom att göra så skulle verka så. 
Och dock se vi här förhållandenas egen logik. Man säger 
ofta, att vår tid i fråga om kristendomens ställning är stark 


i motsatser, som bryta sig mot hvarandra, men jag tror sna- 
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rare, att den är stark i det antikristliga och svag i det krist- 
liga — jag säger ej, att den är fattig på kristliga moment, 
men den saknar blick för det väsentliga, för det, som gifver 
stadga, och därför är den dock svag i sin kristendom. Och 
antingen man nu föregifver sig endast se på metoden såsom 
sådan, eller man mera tar i betraktande den reella innebörden, 
så är det nog här den djupaste grunden ligger till, att utan- 
läsningen i vår tid med sådan framgång bekämpas och så 
lamt försvaras. Ty gällde frågan verkligen endast en metod, 
så skulle den aldrig ha framkallat å ena sidan så mycket 
intresse hos dem, som på detta område tydligen ej vilja ha 
någon metod alls, utan vilja ha bort hela saken, men just 
därför tillsvidare kunna vara med om att främja den metod, 
som mest är ägnad att ställa allt på så osäkra fötter som 
möjligt — och å andra sidan så mycket af ängslig angelä- 
genhet att ändå icke synas ha blifvit efter sin tid. Därför 
om detta allmänna läge, under hvilket vi känna yttre stöd 
mer och mer ryckas undan, än må innebära en nödig och 
nyttig genomgång efter tryggheten i den gamla goda tiden, 
som vid sidan af mycken god kyrklig patriarkalism väl också 
stundom lät kristendom och kristendomsundervisning te sig 
som ett stycke byråkrati, så kunna vi i alla händelser säga, 
att det är just detta läge, denna förnimmelse af, att ingen 
vill stödja, som med all förkunnelse af och icke minst med 
all undervisning i den hälsosamma läran i vår tid förenar 
en säregen svårighet, hvilken våra fäder mycket mindre torde 
ha känt, och som för oss gör det dess angelägnare att för 
egen del blifva faste, oviklige, öfverflödande i Herrens verk 
alltid, vetande, att vårt arbete icke är fåfängt i Herren. 


Josua Smedberg. 
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Några erinringar från antialkoholistkongressen i 
Budapest. 


För omkring tjugo år sedan började i Antwerpen dessa 
internationella kongresser att hållas, af hvilka den 10:de hölls 
i den nuvarande ungerska hufvudstaden 11—16 sistlidne sep- 
tember. Såsom en af Sveriges två deputerade fick jag till- 
fälle att första gången deltaga i en sådan kongress. Visser- 
ligen har min ställning under de tre sista åren såsom ordfö- 
rande i ett riksdagsutskott, som jämte andra humanitära frå- 
gor haft sig anförtrodd utredningen af de många i riksdagen 
förekommande nykterhetsspörsmålen, fört med sig en viss 
förtrogenhet med sagda för fosterlandet såväl som den en- 
skilde viktiga angelägenhet, men icke dess mindre öppnade 
sig för mig nu flera nya utsikter öfver vidsträckta områden, 
som af denna i ordets egentligaste bemärkelse brännande 
fråga beröras. Då jag torde icke vara den ende af Kyrklig 
Tidskrifts läsare, som detta är fallet med, skall måhända ett 
kortfattadt meddelande om bemälta kongress ej heller här vara 
ur vägen. 

I Pressburg, Ungerns forna hufvudstad, möter den re- 
sande strax efter inträdet väster ifrån i detta land en bild, 
som var ägnad att gifva en antydan om den oss förelagda 
uppgiften, på samma gång som den framställde forntidens 
mest berömde hjälte inom detta folk. Det är den helige Martin, 
tili en början krigare, men senare »Mårten biskop», af 
hvilken vår reformator Luther dagen efter sin födelse i dopet 
mottog samma namn. ' Biskopen sitter till häst, och framför 
honom knäböjer en fattig, som han står i begrepp att betäcka 
med den genom ett hugg af hans goda svärd delade manteln. 
Ty hvad annat åsyfta alla sanna nykterhetsvänner än att 
dela med sig af själens värme, en frisk och sund människas 
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lifsglädje åt den arme, som har lika behof däraf som vi, men 
af alkoholns både själ och kropp förstörande inverkan häri- 
från hindras. 

Kongressen, som höll sina förhandlingar i det bredvid 
den härliga Stadsparken strax utanför staden 1894 uppförda 
Nya konstnärspalatset, Miäcsarnok, inleddes med tvenne för- 
beredande sammankomster måndagen den 11 september. Den 
förra af dessa var anordnad af Kvinnoföreningarnas för- 
bund. Fröknarna Charlotte Gray från London och Ottilie 
Hoffman från Bremen samt fru Emelie Kassowitz från Wien 
framhöllo från olika synpunkter behofvet af kvinnans med- 
verkan vid den revolution i umgängesseden, som af alla er- 
kändes vara den viktigaste faktorn vid lösningen af det stora 
sociala spörsmål, som här förelåge. Den af ordföranden till 
mig ställda uppmaningen att yttra mig i frågan afböjde jag, 
då jag ej hade något af betydenhet att tillägga till det redan 
sagda och flere män dessutom redan begärt att få ordet. Ej 
heller vid den andra sammankomsten denna dag, som hade 
karaktärn af mera enskildt utbyte af hälsningar, ingick jag 
på att hålla något hälsningstal, enär jag ju visste, att det da- 
gen därpå måste ske. 

Kl. 10 f. m. den 12 september var den rymliga kupol- 
salen i vår präktiga möteslokal besatt till sista plats. Efter 
kongressens högtidliga öppnande af den ungerska regeringens 
representant, kultusministern Lukacs, förrättades val af ord- 
förande för mötet, hvartill utsågs den frejdade läkaren profes- 
sor Delbräck från Bremen. Vice presidenter blefvo en hel rad 
af ombud från olika världens länder. Därpå följde nu de 
officiella hälsningarna. När turen härvid kom till mig och jag 
började med att nämna vårt lands och vår konungs namn, 
utbröt en verklig åska af jubelrop och handklappning. Vid 
erinran om den förbindelse, som under 30:åriga kriget rådde 
mellan Sverige och Ungern och i hvilken jag såge ett uttryck 
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för de sålunda förbundna folkens gemensamma frihetskamp 
på grundvalen af den likartade ridderliga nationalkaraktärn 
hos dessa båda folk — hvartill knöts förhoppningen, att vi 
äfven nu skulle tillsammans besegra en öfvermäktig fiende, 
som hotade Europas och Amerikas högt bildade nationer li: 
kaväl som de råa naturfolken med både andlig och lekamlig 
undergång — förnyades den stormande »applausen», och 
excellensen Lukåcs utropade: Vi hör själf, min herre, hvilken 
hälsning Ungerns folk med eder sänder det ädla svenska fol- 
ket. Bland de många vackra ord, som sedan uttalades om 
mitt dyra fosterland och läto mig åtminstone för några has- 
tigt flyende ögonblick känna en fläkt af den forna respekten 
för Sverige, voro följande af en bland de främste deltagarne 
i denna minnesrika högtid de, som djupast fäst sig i mitt 
minne: »Genom Sveriges sätt att taga nykterhetsarbetet har 
detsamma blifvit fördt upp på ett högre plan, där litet hvar 
kan känna sig hedrad att få vara med om detta verk». 
Berömmet var, såsom nog mina landsmän skola vara 
villiga att medgifva, rätt oförtjänt. Att vi svenskar ingalunda 
stå ensamma eller ens främst i ledet af dem, som vilja fatta 
nykterheten såsom en icke blott kroppsligt och ekonomiskt 
betydelsefull uppgift utan jämväl en ideell sådan, fick jag 
jämte öfriga närvarande strax sannadt, då professor Gruber 
från Munchen omedelbart efter hälsningarna höll sitt högtidstal 
om JYagets hygien. Med en i sanning lysande vältalighet, som 
måste gripa allas sinnen, utredde han, hurusom människans 
lekamliga såväl som andliga hälsa fordrade en oinskränkt 
makt hos individen öfver allt hvad begär hette. Och endast 
den människa kunde sägas föra ett människovärdigt lif, som 
i förhållande till de egna begären besutte samma oinskränkta 
herravälde öfver begären, som höfvidsmannen i Kapernaum, 
hvilken väl visste, hvad det var både att själf stå under befäl 
och att befalla öfver andra, tilltrodde Jesus i afseende på an- 
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demakterna, nämligen att »säga till en af sina krigsmän: gå, 
och han går, och till en annan: kom, och han kommer, och 
till sin tjänare: gör det, och han gör så». Människovärdig- 
hetens signatur vore: Mens sana in corpore sano; men ut- 
gångspunkten härvid finge icke sökas, såsom alltför ofta sker, 
på lekamlighetens område, utan inom själslifvet. (En värdig 
utfyllnad till detta ypperliga föredrag lämnades på aftonen 
samma dag vid en fest i St. Lucas-bad, i hvilken jag äfven 
deltog, af doktor Juliusburger, som då talade öfver Nykterhet 
och världsåskådning.) 

Sedan den synnerligen rikhaltiga utställningen härefter 
under sakkunnig ledning tagits i skärskådande och en kort 
frukostrast medgifvits oss, hvilken på bästa sätt tillgodogjor- 
des efter olika smak i den med kupolsalen förbundna lilla 
restaurangen eller en närbelägen större restaurationslokal, 
togo förhandlingarna sin början klockan 3 e. m. 

Såväl denna session som förmiddagssessionen följande 
dag ägnades åt alkoholfrågans naturvetenskapliga skärskådande. 
Utom det på artificiell- väg frambragta vinets hygieniska bety- 
delse, hvarvid den blott relativa skillnaden mellan s. k. naturligt 
och artificiellt vin starkt betonades, var det alkoholens inverkan 
på den mänskliga organismen med särskildt afseende på släktets 
fortplantning, som nu utgjorde de intressanta öfverläggningarnas 
föremål. Inledare voro förra dagen finske professorn Laitinen 
och den tyske professorn Weigandt, den senare åter schweiza- 
ren professor Forel och österrikaren professor Kassowitz. 

Närmaste följden af alkoholens skadliga inverkningar, 
hvilken härvid framhölls, var förminskad kroppslig motstånds- 
kraft mot infektionsämnen, hvadan den, som förtär alkohol, är 
mer utsatt för sådana sjukdomar än den, som afhåller sig där- 
ifrån. En annan mycket beaktansvärd följd vore själsförmö- 
genheternas längre eller kortare förslappning. 30 gram alko- 


hol, d. v. s. två ordinära supar eller lika många buteljer öl, 
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nedsätta märkbart iakttagelseförmågan, minnet och idéasso- 
ciationen; redan vid tredjedelen af detta mått märkes afmatt- 
ning i viljekraften, hvadan öfverenskommelser vid glaset 
måste alltid anses betänkliga. Särskildt förtjänar att upp- 
märksammas den med alkoholbruket sammanhängande allt 
vanligare oförmågan att amma, en sak, som för dödlighets- 
procenten bland barnen har den allra största betydelse. 

Den vida vägnar ohyggligaste inverkan öfvar dock al- 
koholen på den afkomma, som blifver vid lif. Våra dagars 
kulturmänniskor inbilla sig falskeligen att vara för mer än deras 
förfäder, emedan de tära på det af dessa samlade kraft- 
kapitalet. Helt nyligen ha 1,500 medlemmar af den stora 
Medical Profession i England till regeringen ingått med en 
i hög grad upprörande framställning om släktets fortgående 


»deterioration» företrädesvis på grund af dagligt alkoholbruk. 


Omkring 50 ?/o9 af idioter, epileptiker, förbrytare och sinnes- 
sjuka stamma från föräldrar, som dagligen begagnat alkohol, 
och somliga vetenskapliga forskare på detta område påstå 
böjelsen för spritdrycker icke blott gå i arf, utan den däri- 
genom åstadkomna degenerationen ackumulera sig i andra 
och tredje led. De europeiska folkens i samband med deras 
ökade välmåga växande veklighet gör alkoholbruket mycket 
skadligare än fordomdags, då hela lefnadssättet för öfrigt 
förde med sig en betydande motståndskraft, och den ariska 
rasens bestånd hotas allvarligt af den uppryckande mongo- 
liska rasen med dess enklare vanor och framför allt större 
nykterhet. Särskildt oroande är tillika den alltjämt aftagande 
äktenskapsfrekvensen i en stor del af Europa inom de samhälls- 
lager, där största förutsättningarna finnas för både fysiskt och 
psykiskt bäst lottade barn. 

Ett spörsmål af synnerligt intresse under dessa förhand- 
lingar var om alkoholns förmenta näringsvärde. Det allmänt 


utbredda antagandet, att näringsämnena i organismen för- 
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brännas för beredande af arbetskraft utan att förut ha upp- 
tagits af lifssubstansen, vore numera ohållbart, sedan det 
ådagalagts, att en hel mängd stoffer, t. ex. glycerin, mjölk- 
syra, ättiksyra m. fl., undergå förbränning i kroppen utan att 
tillföra den någon näring. Protoplasmat, såsom lifssubstansen 
plägar benämnas, förmår lika litet till assimilation upptaga 
alkohol som eter, kloroform, kloral och andra narkotiska 
gifter. Man har invändt, att alkohol skulle kunna genom den 
stora massa värmeenheter, den onekligen innehåller, under 
vissa omständigheter ersätta ett verkligt näringsämne, socker, 
i det att alkoholn likasom sockret fördröjer eller hindrar 
näringsämnenas användning till beredande af det för organis- 
mens verksamhet erforderliga värmet. Men då varder också 
arbetsresultatet i motsvarande proportion minskadt, så att 
vinsten icke blir mer reell, än den skulle bli af att elda en 
ångbåt med endast halfva kvantiteten kol och hinna blott 
halfvägs mot hvad som skolat ske med dubbel värmestyrka. 
Icke ens den hastigt öfvergaende kraftökning, som alkoholn 
på sin höjd medför och hvilken alltid efteråt framkallar en 
motsvarande kraftnedsättning, innebär bevis för något som 
helst näringsvärde hos rusdrycken, enär denna tillfälliga lif- 
aktighet alls icke har att göra med musklerna, utan helt och 
hållet beror på nervsystemet, såsom man genom experiment 
med det nerverna overksamgörande giftet curare otvetydigt 
ådagalagt. 

Eftermiddagssammanträdet onsdagen den 13 september 
upptogs af tvenne frågor. Den ena af dem angick det för- 
därfliga inflytandet af spirituosahandeln på de infödda i Afrika, 
hvilken inleddes af en pastor Mäller. Dennes föredrag utgjorde 
en lefvande scioptikonbild till hvad som hittills under kon- 
gressen i naturvetenskapligt hänseende ur skilda synpunkter 
meddelats. Den »bränvinspest», som genom denna ohyggliga 
handel med förfärande styrka utbredt sig, har på intet vis 
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hämmats af den importtull, som på sista tiden införts. Det 
för hvarje år sig vidgande järnvägsnätet underlättar också 
»pestens» utbredning till landets alla delar. Biskop Crowthers 
profetia har redan sannats, att det onda, som europeerna me- 
delst bränvinet tillfört Afrika, är vida större än det, hvarifrån 
de berömma sig af att ha befriat denna de svartas världsdel. 
Fordom förde snart sagdt hvarje neger sin båt säkert midt 
igenom de svåraste bränningar, nu funnes knappt en enda, 
åt hvars hand och öga man tryggt kunde förtro sig äfven 
vid rätt lugn sjö. Negrernas arbetskraft på fältet hade äfven 
till följd af bränvinet i hög grad aftagit. Lifsåldern bland 
dem minskades hastigt, sjukdomarne ökades. Likartade erfa- 
renheter stå jämväl att hämta från indianerna i Amerika och 
från lappfolket i Norden. 

Den andra nya frågan samma dag rörde alkoholns förhål- 
lande till lagstiftningen. Det var professor Bleuler från Zurich 
och professor Vambéry från Budapest, som inledde denna fråga. 
Början gjordes med en skarp kritik af det nuvarande straff- 
rättsliga förfarandet, som låter alkoholförbrytaren inspärras först 
efter att ha under rusets inflytelse begått brottet, då detta i 
många fall borde i stället hafva skett förut till förekommande 
af det onda. Drinkarens fel vore att utsätta sig för berusning, 
allra mest om han redan någon gång själf erfarit dess faror; 
men sedan han väl berusat sig, är han likställd med en sinnes- 
rubbad människa, som ju måste anses otillräknelig. Och hos 
samhället ligger felet i att icke till skydd för drinkaren själf 
såväl som för dem, hvilka kunna råka ut för honom, hafva 
ett tillräckligt antal anstalter, där den, som kan botas, får 
bot och den obotlige för alltid blir beröfvad sin frihet. Öfver 
den ene icke mindre än öfver den andre bör förmyndare i 
god tid tillsättas; och drinkarens egna tillgångar såväl som 
hans arbetskraft böra, så långt de räcka, obetingadt kunna 


tagas i anspråk för läkarebehandling och underhåll. Såsom 
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det nu är ställdt i snart sagdt alla länder, äro straffen an- 
tingen för stora eller för små, det förra i afseende på dem, 
som redan förlorat makten öfver sig själfva, det senare med 
hänsyn till dem, som ännu äga kvar men icke brytt sig om 
att begagna denna makt. Det svåraste blir härvid alltid att 
afväga straffet efter den större eller mindre graden af själf- 
behärskningsförmåga. Öfver hufvud gjordes den grundsatsen 
gällande, att ingen lagstiftning, i detta såväl som andra af- 
seenden, kan föra med sig varaktigt gagn, med mindre den 
uppbäres af det allmänna föreställningssättet och rättsmed- 
vetandet, enär annars en reaktion städse vore att befara, 
hvarigenom icke allenast det afsedda goda utan jämväl det 
redan vunna sattes på spel. 

Sedan nykterhetsfrågan sålunda blifvit betraktad ur ide- 
ella, naturvetenskapliga och juridiska synpunkter, öfvergick man 
torsdagen den 14 september till dess behandling ur pedagogisk 
synpunkt, hvarvid till föredrag och diskussion sedan an- 
knöts en synnerligen lärorik lektion med ett 30-tal till kon- 
gresslokalen uppkallade folkskolebarn. -Sessionen inleddes 
af en engelska, Mrs. Eliot Yorke, hvarefter förträffliga bidrag 
till frågans utredning lämnades af en hel rad pedagoger: 
herrar Hähnel, Fischer, Eötvös, Laczoé m. f. 

Mot naturens lagar bröte ingen ostraffadt. Därför först 
af allt bort med alkohol på samma gång som tillförande af 
bättre luft och mer stärkande föda! Men för att få detta nöd- 
vändiga underlag till stånd behöfde man kunniga och af hän- 
förelse för sitt kall burna skolläkare vid lärarnes sida. Tillika 
fordrades för den nationellt icke mindre än individuellt betydel- 
sefulla saken lefvande intresse af ledande personligheter, arbets- 
gifvare, lagstiftare m. fl. Mest af allt betydde dock seden, hvil- 
ken vore ungdomens förnämsta fostrare, och till dess förbätt- 
rande måste alla samverka. Särskildt framhölls krafvet på längst 


möjligt gående afhållsamhet från alkohol, likasom från tobak 
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och kaffe, för barn och ungdom, som ännu icke hunnit full 
kroppslig utveckling. Men hvem kan eller vill bestrida föredö- 
mets makt vida utöfver alla lärdomar och förmaningar, om än så 
riktiga och viktiga? Och hur sant det må vara, att skadan vid 
den mogna åldern är mindre än för det uppväxande släktet, så 
kan det väl icke heller nekas, att de äldre med sin större 
viljekraft borde känna sig förpliktade att, äfven om det 
skulle kosta någon personlig försakelse, stödja de unga i 
stället för att inleda dem i frestelse. De flesta talarne voro 
ock öfvertygade, att, om blott uppfostrare och målsmän komme 
till bättre insikt och eftertanke, skulle mycket härutinnan bli 
annorlunda. Därför vore upplysning och väckelse i dessa 
stycken behöfliga för gammal som ung. För att vinna de högre 
samhällslagren, hvilkas exempel de lägre stående så gärna toge 
efter, fordrades dock långt större grundlighet och djup, än 
som nykterhetsundervisningen och nykterhetsföredragen oftast 
hittills ägt. Intet, som icke inför den verkliga sakkunskapen 
håller profvet, borde någonsin få i populär form utkolporteras. 
Allt annat måste förr eller senare framkalla gensägelse, som 
lätteligen sopar bort det sanna med det falska. 

Till uppfostran komme särskildt för barnen behofvet af 
undervisning om alkoholns inverkan på kropp och själ samt 
hvarje människas plikt att vårda bäggedera, som ock stå i 
nära samband med hvarandra. Undervisningen i alkohologi 
eller rättare allmän hälsolära finge ej inskränkas till det ringa 
mått, som kunde blifva den beskärd i samband med andra 
läroämnen, utan borde hafva sina särskilda timmar i alla 
både högre och lägre skolor, för flickor såväl som gossar, och 
meddelas af fullt kompetenta lärare. Den mönsterlektion, 
hvilken vi sattes i tillfälle att åhöra, gafs af doktorinnan Hele- 
nius från Finland. Stamförvantskapen mellan Finlands och 
Ungerns folk, såsom båda af magyarisk härkomst, skänkte 


henne redan i förväg flertalets af åhörarna sympati, men 
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lektionen uppväckte helt visst hela auditoriets beundran. Lär- 
jungarna voro jämväl på det högsta intresserade, så att ögonen 
glittrade af förtjusning, då hon med en liten »Olga» såsom 
åskådningsmateriel gjorde reda för, hurusom det fanns ett 
tempel skönare och härligare än själfva Mattiaskyrkan, 
Budapests stolthet, och huru mycket mer illa den gjorde, som 
fördärfvade »Olgatemplet» genom att i denna Guds andes 
boning införa alkoholns förtärande eld, än den, som toge sig 
för att uppbränna dömen med dess helgonben. Aldrig be- 
nämndes härunder brännämnet med sitt rätta namn, utan 
kallades ständigt af lärarinnan för Am, med en min som 
sade tydligt nog, att fråga var om något, som man skämdes 
för att till och med tala om. 

På middagen samma dag hölls ett föredrag om hvarje- 
handa ungerska mineralvatten såsom goda och lämpliga 
Aryckermustallet för vin ellersöl: I Föredraget fick jagiicke 
vara med på, men de ifrågavarande vattnen pröfvade jag hela 
denna utomordentligt varma vecka flitigt och fann särdeles 
Kristaly förträffligt. Frågan om lämplig dryck till maten och 
särskildt för kroppsarbetare äfven under arbetet innesluter 
onekligen ett af de allra största nykterhetsproblemen, i stort 
sedt hittills olöst. Utom det att den för de nordiska län- 
dernas nykterister satta alkoholgränsen är ganska godtycklig, 
ha de inom denna gräns beredda dryckerna i längden af 
allmänheten befunnits otillfredsställande för sitt ändamål. Här- 
utinnan borde därför om annars någonsin betydande täflings- 
pris vara på sin plats. 

Eftermiddagssessionen, hvars förhandlingar jag åhörde, 
var uteslutande anslagen åt rådslag mellan framstående psy- 
kiatrer inbördes. Här behandlades sådana spörsmål som 
ÅAbstinens in Irrenanstalten (inl. Dr. Delbräck), die Therapie 
des Alcoholismus (inl. Dr. Bezzola), La cure des buveurs (inl. 
Mr. et M:me Legrain), Want of Insight on the part of Drun- 
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kards (inl. Dr. Juliusburger). Det var för en oinvigd som 
mig synnerligen lärorikt att erfara, hvilka otroligt vida vyer 
öppna sig mer och mer för den vetenskapliga forskningen 
på detta fält. 

Fredagen den 15 september var jag genom en inbjud- 
ning att närvara vid den stora ungerska parlamentsdebatt, 
hvarom den civiliserade världens tidningar, både stora och 
små, haft så mycket att förtälja, förhindrad att deltaga i 
kongressens förhandlingar under dessas första del. Det hade 
gjort mig ondt att just nödgas försaka den mig mest intres- 
serande delen af hela alkoholistkongressen och hvaråt jag i 
förväg mycket gladt mig. Valet var dock ej svårt. Här är 
nu ej rätta stället att göra reda för det rika utbyte, jag fick 
af min närvaro i parlamentet. Men lyckan stod mig dubbelt 
bi. När jag först vid middagstid anlände till Mäcsarnok och 
trodde den främst på programmet satta frågan slutbehandlad, 
fick jag till min glada öfverraskning höra, att de bägge huf- 
vudfrågorna för dagen bytt plats. Den slutbehandlade frågan 
var den, som jag jämförelsevis af alla fäst mig minst vid. 

Denna fråga, som handlade om alkoholns användning i 
industriens tjänst, hade nog, äfven den, sitt stora värde, såsom 
jag både i Budapest sedan hörde och än mer efter återkom- 
sten till fäderneslandet fann, då en sakkunnig svensk, civil- 
ingeniör O. A. Frestadius, helt nyligen af vår regering fick 
i uppdrag att undersöka planen att till nykterhetens fromma 
uppmuntra i stället för att såsom hittills söka motverka alko- 
holproduktion. En betydande källa till ljus, värme och mo- 
torkraft är till finnandes i alkoholn. Det torde blott behöf- 
vas att rätt komma under fund härmed, för att alkoholn snart 
nog skall genom sin starka effekt, sin enkelhet och sitt ringa 
omfång framgångsrikt täfla med både petroleum och lysgas. 
Hittills har t. ex. inom Tyskland blott 7 ?/9 af potatisen för- 


vandlats till alkohol, men hvilken uppblomstring för landt- 
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bruket skulle det icke bli, om potatis kunde på nu antydda 
sätt odlas i större omfattning för industriella ändamål? Då 
skulle alkoholkapitalets växande ström kunna ledas in i en 
riktning, som för nykterhetssträfvandena icke innebure den 
minsta anledning till oro. Ja, förslag är väckt, att skatten 
för alkoholtillverkning för njutningssyften må i första rummet 
användas till premier för tillverkningen af säkert och billigt 
denaturerad sprit. 

Innan kongressen öfvergick till att behandla alkoholfrå- 
gan ur kulturell synpunkt, förekom ännu ett relativt under- 
ordnadt spörsmål, nämligen om alkoholns inverkan på den 
kroppsliga arbetsdug ligheten, med särskild hänsyn till den mi- 
litära fostran. Det var en svensk läkare E. K. Mitander, 
som inledde denna fråga och rönte af de sakkunnige stort 
erkännande härför. I blomman af sin lefnadsålder föll han 
under återresan till fäderneslandet för allhärjarens lie i Berlin 
blott några få dagar därefter, hvarigenom Sverige miste en 
af sina mest hängifne medicinskt bildade nykterhetskämpar. 
Jag minnes så väl, huru han med en djup suck slutade sitt af 
lifligt bifall hälsade anförande. 

Efter den vanliga frukostrasten började behandlingen af 
konferensens, enligt min och mångas mening, mest betydande 
fråga, om alkoholns förhållande till proletariatets kulturella 
sträfvanden. En stor mängd kroppsarbetare, hvilket i Ungern 
kanske än mer, än hvad händelsen ännu är i flertalet euro- 
peiska länder, är likbetydande med socialister, hade kommit 
tillstädes. Åt mig var gifvet uppdraget att vid detta tillfälle 
leda förhandlingarna. Förste referenten, den frejdade veten- 
skapsmannen Vandervelde från La Hulpe, hade blifvit för- 
hindrad att personligen infinna sig, hvadan hans föredrag 
upplästes af en tillstädesvarande själs- och språkfrände. Fran- 
skan är ju allmänt erkänd att ägna sig förträffligt att gifva 


på samma gång klart och pregnant uttryck åt djuptänkta 
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sanningar, något som också här bekräftades. Det första, som 
fastslogs, var, att dryckenskap och fattigdom icke få tänkas 
stå i nödvändigt samband med hvarandra. Fattigdomen vore 
lika litet dryckenskapens enda eller ens förnämsta grund som 
dryckenskapen fattigdomens. Huru mycket alkoholmissbruk 
förekomme ej äfven ibland de rika? Nej, den egentliga 
grunden härtill låge i behofvet af lifsglädje. Där nu bättre 
glädjekällor saknas, och detta gäller tyvärr de högre sam- 
hällsklasserna lika mycket som de lägre, tillgrepes alkoholn 
för att fylla den inre tomheten, som är det för människan 
mest outhärdliga af allt. Det hjälper icke att äga medel och 
tillgångar, om smaken för ädlare nöjen fattas. Denna smak 
måste därför odlas, och det är den bildades heliga plikt att 
öfva en fostrande inverkan på sin omgifning i de skilda rikt- 
ningar, som stå den ene eller andre till buds. Ett innehålls- 
rikare själslif utgör den högsta företrädesrätt, men medför 
tillika den största förpliktelse att meddela af detta sitt goda 
åt andra. I alla tider ha de, som ägt makten; försyndat sig 
genom att icke bruka den tid, som var dem beskärd, att upp- 
fostra det släkte, som enligt utvecklingens oemotståndliga lag 
skulle efter dem taga arfvet i maktställning. För oss vore 
det på högsta tiden att söka rätta vår försummelse härutin- 
nan. I samma mån arbetaren vinner en förbättrad social 
ställning, aftager ock i regeln för honom frestelsen att berusa 
sig. — Denna sida af saken utfördes närmare af andre referen- 
ten Adolf Kiss från Budapest. Allenast tillfälligt förbättrad 
ekonomi förer oftast med sig en försämring i stället för för- 
bättring af arbetarens sedliga lif. Men höj samtidigt hans 
själfaktning och ansvarskänsla, och man får merendels se ho- 
nom vända sig bort från den chimära lifsglädje, som ruset 
skänker, till verklighetens intressesfär. Utan medbestämman- 
.derätt öfver sin samhällsklass” villkor såväl som fosterlandets 


gemensamma väl lär ingen medborgare i våra dagar känna 
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sig nöjd med sin lott. Detta borde ej heller någon förme- 
nas, men därmed skall då ock följa, att enhvar måste erkänna 
såsom sin plikt att sopa rent för egen dörr och icke vidare 
skjuta skulden för sina fel på andra. Någon varaktig fram- 
gång i nykterhetsarbetet vore icke att vänta förr, än hvar och 
en kände sig som en karl för sig själf, som icke behöfde låta 
sig bestämmas af andras dåliga föredöme eller krögares och 
värdshusvärdars usla lockelser, utan kunde både stå och gå 
på egna ben. 

Följande dag, lördagen den 16 september, som var kon- 
gressens sista, gjordes början med det, hvartill den näst före- 
gaende dagens nyss nämnda sluttanke beredt en lämplig öf- 
vergang, nämligen talet om restaurang- och källarlifvet. Juris 
doktor Eggers från Bremen, som jämte fransmannen Peter 
Legrain och finnen Matti Helenius inledde diskussionen, vi- 
sade på njutningslusta å ena och penningebegär a andra sidan 
såsom de bägge hufvudorsakerna till det ytterst bedröfliga 
faktum, att en stor del män inom alla samhällsklasser icke 
hålla sig för goda att vistas på finare eller gröfre krogar 
flere timmar dagligen, uteslutande i syfte att fördrifva tiden 
med dryckjom, kortspel och värdelöst prat. En ömkligare 
»hvila från arbetet» kunde knappast tänkas, men det oaktadt 
vore att motse en fortgående stegring i detta onda, om icke 
kampen däremot fördes med större klokhet och kraft, än som 
man vanligen hittills brukat. Göteborgssystemet vore ju i 
sig själf godt, men det behöfdes ett vida följdriktigare genom- 
förande däraf, än hvad särskildt fallet varit i Sverige, där visst 
icke ekonomiska syften blifvit härigenom uteslutna, vare sig det 
gällde stad eller land. Den förste talaren varnade ock mot 
»abstinensdogmen» såsom en af vår tids afgudar. Men emot 
honom uppträdde bägge de andra inledarne med glödande 
ifver. Endast i undantagsfall ville de tillåta måttlighetsgrund- 


satsens användande på allt slags värdshusrörelse och då med 
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uttryckligt angifvande af dess öfvergångsnatur. Ense voro 
de alla i att utdöma den vanliga öfverdrifna föreställningen 
om frestelsernas aflägsnande såsom hufvudsak. Det enda 
verkliga hjälpmedlet vore en fullständig: revolution i den all- 
männa opinionen, så att man icke såge en människa öfver 
axeln, därför att hon på ett värdshus begagnade endast vatten 
till sin måltid. Säga hvad man säga vill, upprättades för 
närvarande restauranger alls icke för tillgodoseende af gäs- 
ternas behof, såsom ordets etymologi angifver, utan helt och 
hållet i ekonomiskt syfte för att bereda enskilda eller bolag 
tillfälle till fördelaktig kapitalplacering. Detta innebure ett 
medvetet ockrande på människornas lägre naturliga böjelser 
till förstöring af alla ädlare krafter och gåfvor, hvilket förtjä- 
nade att brännmärkas såsom ett svårt brott mot sedelagen, 
om än icke straffbart efter borgerlig lag. Ingen makt på jor- 
den funnes dock stark nog att omskapa den rådande förvända 
uppfattningen härutinnan, om icke en allmän folklig samman- 
slutning komme till stånd mot hvad den svenske skalden 
Karlfeldt kallar »hvarje borg för last och skam». 

Härmed var en naturlig brygga slagen till det ämne, 
som stod oss åter att behandla, hvilket ock ägnade sig väl 
till afslutning. Det angick alkoholrörelsens organisation.  Äf- 
ven här voro trenne inledare, af hvilka den förste var en 
wienare, de båda andra tillhörde Budapest: doktorerna Wlassak, 
Stein och Maday. För att bryta våra dryckesseder och kunna 
bjuda de därmed förbundna mäktiga materielia intressena 
spetsen fordras, att de häremot kämpande sluta sig samman 
med ett klart fattadt mål i sikte. Detta kunde icke vara nä- 
got annat än människosläktets lyftning i socialt och sedligt 
hänseende. Om icke nykterhetsarbetet fattades såsom en or- 
ganisk länk i ett större helt, kunde man lätteligen komma ur 
askan i elden. Utdrif dryckenskapsdjäfvulen utan det njut- 
ningslystna och själfviska sinnelagets omdaning, och andra 
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onda andar, kanske värre än han, skola icke försumma att 
intaga hans plats för att fylla tomrummet. Vi måste lära oss 
älska, närmast en hvar sitt eget folk, men alla hela mänsk- 
ligheten och känna glädjen, ej endast plikten, att göra hvar 
sin insats till världens förbättrande. Men medelpunkten i 
hvarje människas värld vore hon själf, hvarför människovärdet 
måste främst af allt häfdas. Den hänförelse, utan hvilken 
intet godt står att i världen vinna och genomföra, är otänk- 
bar utan erkännande af personlighetens värde, som ej finge in- 
skränkas på grund af andras vare sig ekonomiska eller intellek- 
tuella företräden. Uttrycket härför i det politiska lifvet vore 
allmän rösträtt, hvilken icke borde förmenas hvarken kvinnor 
eller män, i den mån de visade sig äga den grad af allmän 
bildning, som utgjorde en omistlig förutsättning för densam- 
mas rätta begagnande. På sådant sätt skulle ett folk växa 
sig starkt genom känslan af samhörighet och härpå beroende 
samverkan til det helas bestånd och därmed äfven de en- 
skilda delarnes kraft och lycka. Två ganska olika utvecklings- 
skeden företedde nykterhetsarbetets historia i gångna tider. 
Först ett religiöst skede, i hvilket den anglosachsiska folk- 
stammen i England och Amerikas förenta stater haft lednin- 
gen. Sedan det individuellt hygieniska skedet, hvars tyngd- 
punkt varit till stor del förlagd inom de nordiska länderna. 
Nu måste vyerna vidgas därhän, att man icke stannade vid 
att söka förvärfva individerna hälsa och härmed följande 
välmåga öfver hufvud, utan att fostra folken och dymedelst 
släktet till lifskraftig insikt om människans bestämmelse att 
lefva sig själf värdigt och andra till verkligt gagn. »Nykter- 
hetsrörelsen har såsom uttryck för ett sundhetskraf, enligt 
hvad erfarenheten tydligt gifver vid handen, ganska ringa för- 
måga att tillvinna sig anhängare; sådant kan med större fram- 
gång ske endast genom att ställa i denna rörelses tjänst de 
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man vänder sig» (Dr. Wlassak). »Den universella centralor- 
ganisation, som bör utgöra yttersta målet för alla nykterhets- 
vänners sträfvanden, måste höja sig öfver, icke blott konfessi- 
onella, utan tillika nationella åtskillnader; men lämpligaste sättet 
att göra sig vunna nya erfarenheter till godo får naturligtvis 
hvarje särskildt samfund bedöma, enär verket icke lär kunna 
öfverallt bedrifvas på samma vis, utan bör lämpas efter 
olika folks skiljaktiga sociala temperament» (Dr Stein). »De- 
mokratiens seger är hvad som skall föra oss allt närmare 
vårt mål» (Dr. Maåday). Om än icke ordet uttalades, så var 
det dock i sak Society of Ethical culture's ideer, som voro 
de bärande för denna sista frågas på programmet behandling. 

LE par viktiga sidor af detta innehållsrika möte har 
jag hittills lämnat obeaktade, men ingalunda voro de af 
mötesbestyrelsen förbisedda eller åsidosatta. Jag menar den 
sällskapliga och den rent folkliga. I förra afseendet intogo 
den af ofvan bemälte »Ministre royal hongrois des Cultes et 
de l'Instruction publique» med fru gifna officiella mottag- 
ningen på onsdags afton och staden Budapests soaré aftonen 
därpå de främsta rummen, hvartill kommo de mer instruktiva 
mötena: för allmänheten i St. Lukas-bad på tisdags afton, 
hvarom jag förut i förbigående nämnt, och studentföreningens 
möte på fredags afton, där äfven svensken Enderstedt hade 
ordet. Det frestar mig att skildra dessa sammankomster, som 
hvar för sig hade sitt stora värde, men jag torde redan ha 
alltför mycket tagit tidskriftens utrymme och mina läsares 
tålamod i anspråk, hvarför jag strax går öfver till det andra 
slagets möten, hvilka voro än mer egendomliga och lärorika 
och som jag därför icke får alldeles gå förbi — hvilket jag 
däremot måste göra med hela raden af specialsammankom- 
ster, sådana som för sjukkassor och det internationella antialko- 
holistförbundet, af det enkla skälet, att jag icke hade tillfälle 
att deltaga i dem. 
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Bland folkmötena intogo de af katolikerna anordnade 
framstående rum. Prästerna, som här voro ledare, gjorde 
intrycket af mycket energiska herrar, hvilka icke syntes böjda 
att stå utanför de sociala strömningarna i tiden. De ortodoxa 
eller grekisk-katolska trädde mig vänligt till mötes, noga ut- 
frågande, hvad vi protestantiska präster på min hemort ut- 
rättade i och genom det nykterhetsarbete, som gjort våra 
nordiska länder så berömda i detta afseende, och ifriga att å 
sin sida lära mig, särskildt hvad hustrur och döttrar från 
prästfamiljer kunde utföra för storverk härutinnan. En ville 
taga löfte af mig att starta en nordisk nykterhetsförening af 
blott sådana kvinnliga medlemmar, något som jag likväl icke 
vågade åtaga mig. Men jag slapp ej ifrån honom, förrän jag 
lofvat att tala om för så många jag kunde här hemma, hur 
betydelsefull prästfruns och prästdöttrars verksamhet visat sig 
bland ryssar och ungrare vara på ifrågavarande område, och 
därför gör jag det nu. De romerska voro mindre vänliga, 
men för ingen del mindre ifriga. En gång omringades jag 
af en hel liten skara i långa svarta prästkjolar (ty de romersk- 
katolska prästernas dräkt liknar mer kvinnors än mäns), som 
ville ställa mig till rätta för att under en debatt, vid hvilken 
jag hade ledningen, ett uttryck, som de betraktade såsom 
missfirmligt för den påfviska transsubstantiationsläran, fällts 
af en talare, utan att jag afbrutit honom. Då det upplystes, 
att detta skett på det ungerska språket, hvilket jag med full 
sanning sade mig icke förstå, blefvo de något spakare, ehuru 
visst icke tillfreds, innan jag förklarat mig villig att på något 
af de språk, jag är mäktig, offentligen bekänna min tro på 
Kristi verkliga närvaro i den heliga nattvarden, fastän ej i 
samma krasst sinnliga form som de antaga. Dålugnade de sig, 
utan att begära något sådant af mig utöfver hvad som dyme- 
delst inför dem själfva skett, sannolikt emedan de befarade, att 
detta mitt uttryckligt fordrade tillägg skulle väcka ännu större 
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förargelse bland tillstädesvarande katoliker. För att gifva 
ett begrepp om katolikernas kloka sätt att taga saken tillåter 
jag mig blott anföra några af deras diskussionsämnen: alkohol 
och familjelif, alkohol och uppfostran, alkohol och förstånd, 
alkohol och kraft, alkohol och bröd, alkohol och möjlighet 
att få det bättre, än vi nu hafva. 

Lika praktiska och folkligt tilltalande rubriker hade icke 
protestanterna lyckats finna för sina populära föredrag i det 
stora Public meeting, som hölls så sent på lördags afton, att 
kroppsarbetarne skulle vara i tillfälle att däri deltaga. För- 
träffliga korta anföranden förekommo äfven där. Professor Forel 
var nog den förnämste folktalaren. Hans enkla, träffande bild- 
språk gjorde ett förunderligt mäktigt intryck på åhörarne, såsom 
då han liknade alkoholkapitalet vid en blodigel och drycken- 
skapsbegäret vid en binnikemask, samt frågade, hvilketdera 
hans åhörare mest afskydde. Bäggedera lika mycket. Men om 
det nu berodde på dem själfva att bli af med binnikemasken 
och blodigeln sedan måste släppa sitt tag, vore den ej galen, 
som icke sålunda gjorde sig af med båda? Och fru Helenius 
frågade i sitt genomroliga anförande, om de icke skulle vilja 
ha en sådan liten söt hustru, som hennes man sagt henne 
att hon var. Alla ville det helt säkert, men ingen kunde få 
det, utan att göra sitt val mellan flaskan och flickan. Det 
skulle hon bli karl för. Omedelbart efter henne uppträdde 
en socialistisk arbetsledare. Med djupt allvar tog han upp 
detta fru Helenius” skämtsamma uttryck, under förklarande att 
hvarken kvinna eller man kunde bli karl för någonting, utan 
att vara herre öfver sig själf och sina böjelser. »Jag har 
intet emot, att den, som mer än en gång blifvit dömd för 
fylleri, för all framtid beröfvas sina medborgerliga rättigheter, » 
slöt han. Så kom här långt bort från Donaus strand ett all- 
varligt gensvar till den motion, öfver hvilken man sistlidne 


vår inom svenska riksdagen gjorde sig lustig, men som nog 
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har principiellt goda skäl fört sig, om än dess genomförande 
skulle i praktiken medföra bra stora svårigheter. 

Redan på denna sista konferensdags middag hade den 
10:de allmänna antialkoholistkonferensen blifvit upplöst, sedan 
beslut fattats om den 11:tes sammanträdande efter 2 år, alltså 
1907, 1 Stockholm. Från den svenske civilministern hade 
nämligen till oss, som voro Sveriges ombud, ingått telegra- 
fiskt meddelande, att vår regering med nöje såge detta och 
hoppades, att erforderliga penningemedel till planens förverk- 
ligande” skulle kunna beredas. I tillit härtill hade vi fram- 
burit inbjudningen, hvilken antogs, oaktadt häftig rivalitet 
från närvarande engelsmäns 'sida, hvilka beropade sig på ett 
sorts bemyndigande eller rekommendation från ärkebiskopen 
af Canterbury. Sedan beslutet, hvilket föregicks af en redo- 
görelse för de skäl, som talade till Englands förmån, af Mr. 
Gonser från London, och för de till Sveriges förmån talande 
skälen af professor Wallis, blifvit nästan enhälligt fattadt af 
den stora församlingen, frambars af mig välkomsthälsningen. 
Med vördsam och hjärtlig tack för den heder, som bevisats 
vårt land, förband jag uttalandet af mitt vissa hopp, att Sverige 
icke skulle visa sig det nu och alltjämt under kongressen i 
dagen lagda förtroendet ovärdigt, så mycket mer som landets 
natur i förening med dess historia gjort det svenska folket 
till ett hugstort folk, som alls icke tänkte svika sina ärorika 
traditioner, ehuru ärans fält för oss ej längre vore det blo- 
' diga, utan den fredliga kulturens, på hvilket konst och veten- 
skap, industri och jordens alster, men först och sist gammal 
svensk tro och heder odlades, med ådagaläggande än som for- 
dom af själfbehärskningens makt öfver låga sinnliga begär 
och förnedrande mammonsdyrkan. Och med samma önskan 


och förhoppning slutar jag äfven denna lilla uppsats. 
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Granskningar och anmälningar. 


RYBERG-HANSEN, P. O., Ewvangelierna som källor till Zesu 
Zif. Hufvuddrag af den nyare bibelforskningen. Wahl- 
ström & Widstrands förlag. Stockholm 225 s. Pris 3 kr. 


Ofvanstående arbete angifver sig på titelbladet vilja lämna 
hufvuddragen af »den nyare bibelforskningen» i fråga om evan- 
gelierna som källor till Jesu lif. Detta är dock alldeles miss- 
visande. Riktigt blir det först, om det framför »bibelforsk- 
ningen» inskjutes ett nytt ord. Det bör nämligen heta: huf- 
vuddragen af den nyare radikala bibelforskningen. Förf. an- 
gifver som sina källor en rad forskare, hvilka alla, med endast 
ett undantag, ha en mer eller mindre bestämd radikal prä- 
gel. Undantaget utgöres af professor Th. Zahn i Erlangen; 
af hvilken tvenne arbeten anföras: Geschichte des neutesta- 
mentlichen Kanons, 1890, och Einleitung in das neue Testa- 
ment, 1897. Men af dem kan man icke upptäcka något som 
helst inflytande på förf.:s framställning. Dit kan ju icke 
räknas, att förf., s. 51, parallellt med A. Harnacks uppfattning 
af tidpunkten för evangeliernas uppkomst, äfven anför Zahns. 
Att en af koryféerna inom det läger, till hvilket förf. hör, 
förklarat, att Zahns nämnda verk tvingar dem att göra om 
sitt arbete från början, det synes icke alls genera förf. Han 
skrifver, såsom om en bibelforskning, representerad af män så- 
dana som Zahn, B. Weiss, Resch, Haussleiter, Heinrici, Haupt, 
Schlatter, Lutgert, Peme, bb. Hwald, bachmannim. tt jickerexd= 
sterade, en bibelforskning, som lämnat betydande bidrag till 
belysning af evangelierna såsom källor till Jesu lif och lära. 
Icke minst skulle t. ex. Reschs senaste arbete, »der Paulinis- 
mus und die Logia Jesu» ha haft så mycket att lära förf., 
att han skulle funnit sig föranlåten att skrifva sin bok på ett 
annat sätt eller låta den förblifva oskrifven. I så väsentliga 
punkter kan nämnda arbete, liksom ock Zahbns Einleitung, 
sägas upprifva den radikala bibelforskningens s. k. vetenskap- 
liga resultat, men förf. synes sväfva i en lycklig okunnighet 
om detta verk. Besynnerligt är ock, att förf. icke ens tagit 
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tillräcklig kännedom om hvad forskare inom det radikala 
lägret haft att säga i frågan. Hade han det gjort, skulle 
han nog af sina egna meningsfränder varit tvingad att uttala 
sig om t. ex. Johannesevangeliet på ett annat sätt än han 
här gör. Ty äfven inom det radikala lägret börjar icke minst 
detta evangelium såsom historisk källskrift för Jesu lififarallt 
större erkännande. 

Några antydningar om innehållet i Ryberg-Hansens 
skrift såsom grund för vårt omdöme må nu här meddelas. 

Om den muntliga förkunnelsen, som föregick evangelie- 
litteraturen, säger förf. s. 14: »Denna predikan har näppeligen 
känt sig starkt bunden af en hänsyn, besläktad med vår his- 
toriska kritik, som först och främst frågar efter berättelsens 
tillförlitlighet — det uppbyggliga var måttstocken för trovärdig- 
heten.» De första förkunnarne af evangelium voro alltså icke så 
noga med sanningen. Kunde de blott tjäna till »uppbyggelse», 
så betydde det icke mycket, om det, som meddelades, var till- 
förlitlettellenr icke: 

Den grundläggande litteraturen utgöres dels af Markus- 
evangeliet, dels af den s. k. lärosamlingen. Då redan den 
muntliga förkunnelsen af evangelii första vittnen varit uppfylld 
med otillförlitliga meddelanden, bör det ju icke väcka undran, 
att det i Markusevangeliet förekommer icke blott »delvis sago- 
lika stycken» (s. 17) såsom om Johannes döparen, Jesu dop 
och frestelser, utan äfven »berättelser, hvilka som helhet höra 
till fantasiens värld» (s. 18). Förf. synes göra till sitt Renans 
omdöme, att vi här ha »en biografi, skrifven med den lätt- 
trognes enfald» (s. 23). — Hvad åter angår lärosamlingen, 
hvarmed hänsyftas på de s. k. Jesu logia, som enligt Papias 
af Matteus ursprungligen skrifvits på arameiska, säger förf. 
S. 24: »Man kan med säkerhet påstå, att den icke förenat 
dessa tal med en sammanhängande framställning af Jesu lef- 
nadshistoria.> Förf:s »med säkerhet» afgifna påstående beror 
på hans bristande kännedom om hvad forskare, sådana som 
B. Weiss, Zahn och Resch m. fl., haft att säga i frågan. Forsk- 
ningen går tvärtom nu i den bestämda riktningen, att deta 
Papias kommenterade Jesu logia ursprungligen förekommo i 
ett på arameiska af Matteus affattadt evangelium, som inne- 
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hållit både berättelser och tal. Zahn har till och med sökt 
häfda den meningen, att vårt grekiska Matteusevangelium är 
en ren öfversättning af denna arameiska källskrift. 

I Matteus' och Lukas' evangelier hafva nu dessa båda 
källor blifvit samarbetade till en sammanhängande framställ- 
ning af Jesu lif. I Matteus evangelium spirar teologien, i Lu- 
kas” evangelium legenden. I uppfattningen af Jesu person ha 
vi nu här att iakttaga »en växande konsekvens i bemödandet 
att höja gestalten öfver den naturliga världen», (s. 66) natur- 
ligen utan verklig historisk grund. Och i Johannesevangeliet 
ha vi slutligen »en friare diktning» (s. 36). Här ha vi icke 
tal af Jesus, utan »om Jesus». »Allt hvad den troende, den 
af Jesus gripne, känner behof af att säga om honom, allt detta 
lägger Johannes evangelium Jesus själf i munnen» (s. 38). Vi 
ha här »en omdaning af den evangeliska historien i filosofiska 
idéers tjänst» (s. 41) med »ringa verklighetsprägel». Den 
historiska grundvalen, som här skulle föreligga för den friare 
diktningen, är sålunda skäligen spröd. Förf. säger ock, att 
man skulle kunna vänta, att det i detta eyangelium kunde 
finnas »spår af en tradition, som utan att hvila på de båda 
grundskrifterna dock hade historiskt värde» (s. 42). »Genom 
att fullständigt uppoffra naturalismen har evangeliet uppnått 
en viss förnäm högtidlighet, som genom sin overklighet ver- 
kar med en egendomligt andaktsväckande mystik». Såsom 
ett exempel må anföras förf:s tolkning af Jesu möte med den 
samaritiska kvinnan. »Denna berättelse har föga med verklig- 
heten att göra. Denna kvinna ar ika litet af kött och blod, 
som Uppenbarelsebokens babyloniska sköka. Hon är landet 
Samarias sinnebild. Fem afgudar hafva de dyrkat och vilja 
nu. med orätt häfda, att Jahve är deras Gud» I detta 
evangelium finner man så en »underlig blandning af mystikerns 
högstämda poesi och teologens något spetsfundiga spekula- 
tioner. Man påminnes stundom om den egendomliga förening 
af lyrisk patos och hårklyfvande dialektik, som man känner 
från Sören Kierkegaards skrifter» (s. 120 f.). 

Evangelierna hafva dock äfven enligt förf. blifvit till 
under första århundradet — »Markus och Matteus under tiden 
omkring år 70, Lukas något senare — och till sist i slutet af 
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århundradet Johannes” evangelium som det yngsta» (s. 50), 
alltså på en tid, då Jesu omedelbara lärjungar ännu lefde och 
kunde kontrollera uppgifterna. Icke desto mindre är vår 
evangeliilitteratur »en grundval, som ändras genom bearbet- 
ning, ökas genom mytbildning, upplöses och omformas genom 
friare teologisk behandling» (s. 126). »Våra evangelier åter- 
gifva således ingalunda med noggrannhet den historiska er- 
inringen om Jesus af Nazaret. De återgifva hans bild som 
den måste stå för en generation, hvilken såg den genom glas, 
färgade af dess egna religiösa intressen». Såsom historiska 
källor komma så våra evangelier att »stå långt efter för mån- 
gen annan forntidslitteratur» (s. 224). 

Hurudan är nu den bild af Jesus, som förf. tror sig om 
att kunna utläsa ur våra evangelier såsom historiskt sann? 

Matteus" och Lukas framställningar af Jesu barndoms- 
historia äro naturligen »legendecyklar», ehuru med vissa gemen- 
samma motiv. Jesus är icke född i Betlehem utan i Nazaret. 
Hans fader, ar Josef. Emedan man at GG. I. måste vänta, 
att Messias skulle födas i Betlehem, »är det mer än sanno- 
likt, att vi här stå inför ett utslag af tron på honom som 
Messias» (s. 94 f.). »Det var en mycket allmän föreställning 
bland judarne, att Messias i bokstaflig mening måste vara af 
Davids släkt — en föreställning, som emellertid korsades af en 
annan — nämligen att han skulle vara af prästerlig ätt, en 
»Arons son». Denna uppfattning har man nu »från kristlig 
sida tillmötesgått genom att fasthålla, det Jesu fader, Josef, 
var en afkomling af David» (s. 96). — »Samtidigt finner man 
svaga spår till den prästerliga härstamningen. Hos Lukas 
framhålles Marias, modrens, släktskap med Elisabet, som var 
«af Arons döttrar. En Messias, som på fädernet var af Davids, 
på mödernet af Arons släkt, måste tillfredsställa alla judiska 
kraf» (s. 97). Vi skulle alltså här med hänsyn till judiska 
kraf ha en samvetslös konstruktion, och det af Herrens egna 
lärjungar. Det är ock den »ständigt växande föreställningen 
om Jesu gudomlighet», som tagit sig »uttryck» i barndoms- 
historiens lära, att själfva Jesu aflelse var af den Helige Ande 
(s. 97). »Stamtaflorna, som ursprungligen rent ut betecknat 
Josef som Jesu fader, tillhöra ett äldre skede i traditionen 
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och lämpas af evangelisterna efter den nya föreställningen, 
som icke tillät, att Jesus hade en mänsklig fader» (s. 98 f.). 
Icke ens Johannesevangeliet har velat bestrida, att »Jesus är 
från Nazaret, son till Josef och Maria» (s. 114). »Båda före- 
ställningarna: den öfvernaturliga aflelsen och härstamningen 
från David, voro nyttiga bevismedel och båda på sitt sätt 
oumbärliga för tron» (s. 99). Utan den minsta betänklighet 
uppdiktar man dem, och detta göra Jesu lärjungar. (!!) 

Är Jesus sålunda en på vanligt sätt född människa, säger 
det sig själft, att de undergärningar, som evangelisterna till- 
skrifva Jesus, i allmänhet böra visas till legendens område. 
Förf. vill icke förneka, att det finnes någon historisk grund 
för dessa legendartade öfverdrifter. Jesus har säkerligen gjort 
många sjuka helbrägda, men det verksamma medlet var därvid 
väsentligen »suggestion». . Denna kunde väl icke visa sig 
verksam vid t. ex. botandet af spetälska eller en förtvinad 
hand, men, anmärker förf.: >man bör dock betänka, att dylikt 
åtminstone lätt kan blifva trodt och berättadt om den, som 
en gång vunnit stort rykte» (s. 164). I fråga om naturundren 
stå vi däremot helt och hållet inför »en tidig kristlig legend- 
bildning» (s. 166). Summa: Jesu undergörande verksamhet 
»hör i och för sig till den historiska Jesusbilden», men »evan- 
gelisterna» »begagna den i lärosyften och förstora den så 
småningom till det kolossala» (s. 168). Alltså äfven här en 
lögnaktig framställning, och därtill afsiktlig. 

Detsamma gäller enligt förf. äfven i fråga om evange- 
listernas framställning af Jesu lärosätt i liknelser. Här möter 
oss ett riktigt raffineradt bedrägeri från lärjungarnes sida. 
Här förekomma t. ex. i fråga om liknelsen om ogräset bland 
hvetet »fiera onaturliga drag, som blott tillkommit för att: 
underlätta en bestämd tydning» (s. 143). »Senare tiders behof 
att låta kyrkans lifsvillkor afspegla sig i Jesu ord och att 
lägga en utförligare skildring af skörden, d. v. s. fullkom- 
ningens tid, in i dem, kan därför icke blott hafva framkallat 
'tydningen', utan äfven påverkat själfva återgifningen af berät- 
telsen» (s. 144). Tydningen skulle alltså vara evangelistens 
uppfinning, och sedan har efter tydningen liknelsen blifvit 
ombildad. »Största misstaget i evangelisternas uppfattning» 
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synes vara, »att de betrakta liknelserna som dunkla tal i 
gåtor, hvilka, för att förstås, egentligen mäste öfversättas led 
efter led» (s. 145). Det som evangelisten angifver såsom 
Jesu afsikt med att tala i liknelser: att förhärda folkets sinne, 
att dölja sanningen för dem, »strider mot allt sundt förnuft» 
(s. 146). Till denna egendomliga uppfattning har nu redan 
den äldsta traditionen kommit på följande sätt. »Ju mera 
Jesusgestalten antager öfvernaturliga former och växer i rikt- 
ning mot det gudomliga, ju mindre benägen är man att be- 
trakta hans ord som alldagliga människoord. Redan i den 
äldsta traditionen spåras en sträfvan att låta Jesus omgifva 
sig med en viss hemlighetsfullhet» (s. 147 f.). Så uppfattas då 
Jesu liknelser såsom tal i gåtor. För sina förtrogna, lärjun- 
garne, låg det ju nära till hands, att han skulle meddela hvad 
som gömde sig i detta gåtfulla tal. Men, fortsätter förf. »då 
blir folket, som blott får gåtan utan lösning, ju styfmoderligt 
behandladt. Detta kan då blott förklaras som ett straff, som 
drabbar det, därför att det saknar mottaglighet. Dessutom 
måste man betänka, att evangelierna äro skrifna på en tid, 
då judafolket i sin helhet stod emot kristendomen. Hvarje 
kristlig författare måste förvånas öfver den egendomligheten, 
att det folk, som Jesus själf talat till att just det vändt 
sig från honom. Då kommer som en välkommen förklaring: 
han har själf önskat förhärda och stöta bort det. Äfven 
Paulus förklarar Israels motstånd mot kristendomen därigenom, 
Arr Gudkförhardat det. Det ar ofyerhujvud taget en at de 
utvägar, som det religiösa medvetandet söker inför problemet: 
det onda». (s. 148). Alltså för att förklara judarnes förkas- 
tande af sin Messias ha Herrens lärjungar pådiktat mästaren 
motiv för hans användande af liknelser, som för honom voro 
främmande, och för att dölja sitt bedrägeri, ha de ombildat 
vissa af Jesu liknelser för att så gifva stöd åt sin falska upp- 
fattning. Förf:s resonnemang är så mycket besynnerligare, 
som han dock alldeles riktigt karaktäriserar liknelserna såsom 
»ett slags indirekt meddelande» och om dem använder Sören 
Kierkegaards uttryck: »tankar, som såra bakifrån» (s. 152). 
Förf. synes emellertid icke ha reflekterat öfver, att i öfver- 
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gången från ett direkt till ett indirekt meddelande, från en 
sida sedt, ligger en dom. 

I fråga om Jesu framtidsförutsägelser ha evangelisterna 
ock låtit Jesus säga hvad han icke sagt. Då våra evangelier 
skrefvos, anmärker förf, hade det visat sig, »att tillkommelsen 
icke var så nära förestående». Man måste alltså i traditionen 
tillägga förbehåll, som kunna dölja detta» (s. 211), och så 
har äfven skett. 

Hela Jesu lif ända till hans död har sålunda, enligt förf. 
endast »en svag verklighetsgrund», men på den har man i 
»trons intresse» uppfört »väldiga byggnader» (s. 177). Detta 
»trons intresse» har äfven spelat en stor roll vid uppfattningen 
af Jesu död. »Här är det», säger förf., »en oafvislig historisk 
verklighet, som allt ifrån början är högst anstötlig för tron, 
en hufvudpunkt i motståndarnes angrepp, och som man därför 
måste söka stödja genom bevis, förklara och försvara med 
åtskilliga medel» (s. 177). Man låter så Jesus förutsäga sin 
död klart och tydligt på ett sätt, som han aldrig gjort. 
Förutsägelsen därom, ti ex. Mark 105 133, 340 atiblottirett 
kort utdrag i Jesu lidandes historia». »Församlingen kan 
icke tänka sig, att döden skulle kunna komma som ett 
oförutsedt öde öfver den gudomlige». Därför »måste den 
vara förutsedd och förutsagd af honom i bestämda uttryck». 
Ja, den »måste vara en nödvändig led i Guds världsplan» 
(s. 178). Och då det »särskildt från judisk Messiassynpunkt» 
var svart att förstå, att Messias skulle lida och dö, »maåste 
församlingen antingen uppgifva krafvet på att äga den judiske 
Messias eller förändra Messiasprogrammet i sin egen anda. 
Den kristna fromheten måste alltså häfda, att hans öde redan 
förutsagts i Gamla testamentet». Ja, >»man skyr icke ens så 
aflägsna förebilder som Jonas, hvars vistelse i den stora fiskens 
buk blir en förebild för Jesu uppehåll i dödsriket» (s. 179). 
Och allt detta har man nu »i trons intresse» med orätt lagt 
i Jesu mun. Hvad särskildt angår det mäktiga Jesusordet: 
»människosonen har kommit för att tjäna och gifva sitt lif til 
lösen för många», Mark. 10; 45, hvarigenom Jesus kastar ett 
klart ljus öfver betydelsen af sin död, så har Jesus enligt 
förf. aldrig talat det ordet. »Det ursprungliga Jesusordet 
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talade blott om det ödmjuka tjänandet som uttryck för den 
sanna storheten» (s. 180). Och på samma sätt i fråga om 
Jesu uttalande vid nattvardens instiftande om hans lekamens 
utgifvande och hans blods utgjutande till syndernas förlåtelse, 
hvarigenom det nya förbundet förmedlats. »Orden om Jesu 
lekamen och blod äro senare infogade, kyrkliga formler» (s. 
204). Evangeliernas framställning af Jesu afskedsmåltid är 
sålunda »påverkad af senare kyrkliga nattvardsceremonier. 
Såsom senare tillkommet må särskildt framhållas allt, som är 
förenadt med offerföreställningen. Offermåltiderna spelade 
en vida större roll i den hedniska världen än bland judarna. 
För de kristna af hednisk börd har måhända den kristna 
kärleksmåltiden varit ett slags ersättning för de vanliga offer- 
rmåltiderna. Det vore icke underligt, om detta påverkat 
Paulus, hedningarnes apostel — så mycket mera som Kristi 
död efter hand allt mera betraktas ur offersynpunkter. Af 
denna Pauli blick på nattvarden äro förmodligen de evange- 
liska framställningarna påverkade» (s. 207 f.) -— Den upp- 
ståndnes uppenbarelser äro naturligen enligt förf. blott » visioner» 
(s. 176). »Då judarnes hufvudangrepp lydde: Jesus är icke 
Messias — ty han är död”, svarade de kristna: ”Han är det 
dock — ty han skall komma igen”. Men villkoret för det 
sista är uppståndelsen» (s. 180 f.). Uppståndelsen måste alltså 
uppdiktas. Enligt Mark. 16: 7 skulle den uppståndne uppen- 
bara sig för lärjungarne i Galileen. Dit hade ock lärjungarne 
efter Jesu död återvändt, »besvikna och nedslagna». Här 
mottager Petrus först en uppenbarelse (vision) af den med 
sorg saknade mästaren. Omkring honom samlas derför åter 
kretsen och mottager ständigt nya uppenbarelser. Alltså har 
Jesus uppstått ur grafven. Och med ledning af skrifterna, jfr 
MKR ssasomittes fllosear ON uppdiltar man nu; 
att det skett på tredje dagen, men naturligen icke på grund 
af någon verklig erfarenhet. Enligt förf. är det några, som 
medgifva, att det skulle kunna ligga någon sanning i hvad 
Markus berättar, att grafven var tom, men detta framhålles 
som »mycket förklarligt: de judiska myndigheterna hade låtit 
aflägsna liket — kanske af fruktan för, att det kunde gifva 
anledning till pilgrimsfärder och öfver hufvud taget bidraga 
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till att hålla rörelsen vid makt>. Förf. tror dock icke på 
grafvens tomhet. I anslutning till Wellhausen menar han, 
att Markus” framställning förefaller »som det första skygga för- 
söket att gå längre än till den uppståndnes uppenbarelser i 
Galileen» (s. 188). Förf. ville nu söka förklara hvad han 
kallar den »växande ifvern» att låta Jesus uppenbara sig i 
Jerusalem. Detta sker på följande sätt. »Enligt all sanno- 
likhet tillfredställes härigenom den naturliga önskan att se 
Jesus framträda för sina egna just på det ställe, där hans 
kropp lades i grafven. Ju mera Jerusalem blef medelpunkt 
för lärjungarne, ju fördelaktigare är naturligtvis denna sida 
af traditionen. Och detta medför slutligen, att man helt skär 
bort det ursprungliga Markusslutet, för att de fyra evangeli- 
erna härvidlag icke allt för mycket skola strida mot hvar- 
andra» (s. 184). Förf. synes sväfva i okunnighet om, att 
forskningen ådagalagt åtminstone sannolikheten af att ordet 
Galiléen äfven användes om Oljeberget med Betanien, hvari- 
genom motsägelserna ju väsentligen försvinna. — Hvad till 
sist angår himmelsfärden, så är naturligen berättelsen därom 
äfven en dikt. Förf. säger: »För den mera handgripliga upp- 
fattningen af Jesu uppståndelse måste den frågan uppkomma, 
hur hans lekamen då slutligen lämnade jorden. Denna fråga 
löses genom himmelsfärden» (s. 188). 

Det framgår af det sagda, att enligt förf:s uppfattning, 
liksom efter den radikala bibelforskningens för resten, de män, 
som skrifvit våra evangelier, varit medvetna och afsiktliga 
bedragare, och det på en tid, då det icke saknades ögon- 
vittnen, som kunnat beslå dem med lögn. Detta ha de dock 
icke gjort, ty det skulle ju ligga äfven i deras intresse att 
bedraga. Det skedde ju i syfte att förhärliga mästaren, och 
det var ju ett godt mål. Med medlen borde det ju då icke 
vara så noga. De handlade ju för öfrigt »bona fide» (!!). 
Och detta afsiktliga bedrägeri skulle nu ha utförts af män, 
som ägde Guds Ande. Den, som i vår tid erfarit en födelse 
ofvanefter och blifvit beseglad med den Helige Ande, han har 
en daglig erfarenhet af, att denne Ande icke kan lida någon 
osanning i hjärta och lif, utan ständigt angriper och dömer 
den. Men Jesu första lärjungar, de, som ägde Anden i rikare 
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mått än någon bland oss, och till hvilka det var sagdt om 
denne Ande, att han skulle påminna dem om allt hvad Jesus 
sagt, Joh. 14; 26, och leda dem in i hela sanningen, Joh. 16: 
13, dessa lärjungar, de skulle fritt kunnat hopdikta sådant, 
som icke var sant, och detta skulle icke mötas af någon som 
helst protest från hela den församlings sida, i hvilken san- 
ningens Ande var härskande. En sådan uppfattning faller på 
sin egen orimlighet. Rätt karaktäristiskt för förf. är, att han 
1 företalet erkänner, att han i viss mån rör sig »på gissnin- 
garnes område». Ehuru han detta vet, känner han dock ingen 
tvekan att. uttala sig kategoriskt. Men han ursäktar sig med. 
att han måste så göra »för att icke trötta med enformiga 
förbehalls FrAltsar för att: icke. trötta utan vinna lattare in 
gång för sin framställning, uttalar han sig kategoriskt om 
sådant, som enligt hans eget medgifvande hör till gissningarnes 
område. (!!) Detta är ju betecknande. Att en popularisering 
af s. k. vetenskapliga resultat under sådan förutsättning är 
något betänkligt, säger sig själft. Ännu mera betänkligt blir 
det då, när det, såsom här, sker under falsk skylt. 
ÅA. Kolmodin. 


ETT GRRINND SIVVIEHERM) Professor dentakthieologie in Halle 
a. S. Die Liebe im Neuen Testament. Ein Beitrag zur 
Geschichte des Urchristentums. XII + 275 sid. Stor 
Sör VAS ML Sö 240 CSS 60 AL DSS SAS 
Verlagsbuchhandlung. 


Vi hafva jämförelsevis godt om arbeten, hvilka under- 
söka trons betydelse i nya testamentet, men däremot ganska 
få grundligare biblisk-teologiska undersökningar angående kär- 
leken, och redan ur denna synpunkt hafva vi därför all an- 
ledning att vara prof. Lätgert tacksamma för den omfattande 
och ingående undersökning, som han med detta verk skänkt 
oss, i synnerhet som det förenar stor lärdom och beläsenhet, 
äfven i den talmudiska litteraturen, med en lättfattlig fram- 
ställningsform. 

Det ytterst rikhaltiga stoffet och de många ingaende 
detaljundersökningarna omöjliggöra, att inom ramen af en 
kortare anmälan lämna ett ens någorlunda fullständigt referat 
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af arbetet, och vi måste därför nöja oss med att angifva upp- 
ställningen samt framställa några af de, såsom oss synes, vik- 
tigaste reflexioner, hvartill denna skrift föranleder. 

De första inledande kapitlen handla om kärleken och 
dess utöfvande i den palestinensiska synagogan samt om 
hellenismens inflytande på uppfattningen och uppfyllandet af 
kärleksbudet. Med afseende på det sistnämnda betonas sär- 
skildt Philos inflytande, hvarigenom inkommo dels en mystisk 
tanke om själfförnekelse för Guds skull och dels ett humani- 
tetsbegrepp, som kräfver, att kärleken skall sträcka sig ut 
öfver nationalitetens och religionsgemenskapens gränser. — 
Tredje kapitlet handlar om kärleken i de synoptiska evange- 
lierna, medan fjärde kapitlet är ägnadt åt Johannesevangeliet. 
I båda frambhbålles starkt, att kärleken är Kristusbildens mest 
framträdande drag. Kristus har icke blott fordrat kärlek, utan 
framför allt öfvat den. Han har älskat, på det att hans lär- 
jungar må älska. Kärleken till Gud och människor är ock 
det förnämsta karaktärsdraget i den äldsta församlingens bild, 
som af följande kapitel tecknas. Sjätte kapitlet behandlar 
Paulus, sjunde de katolska brefven och Ebreerbrefvet, åttonde 
talar om kärleken och vreden i Uppenbarelseboken och visar 
dessas innerliga sammanhang. I ett kort afslutningskapitel 
framhålles till sist, att såväl församlingen själf som den i 
henne rådande kärleken har sin grund i Kristus. 

Huru tacksamma vi än känna oss mot författaren för 
den ingående undersökning, som han gifvit oss öfver detta 
viktiga ämne, liksom för allt det förträffliga, som hans bok 
innehåller, kunna vi dock icke underlåta att gifva uttryck åt 
en del betänkligheter, som vid läsningen trängt sig på oss, 
liksom vi ock sakna åtskilligt i boken. Så förefaller det 
egendomligt, att — såvidt vi kunnat finna — ingen hänsyn 
tagits. till 2 Joh. 3—065 2 Petr. 1: 7, Jud. 21. Möjligen beror 
detta därpå, att författaren icke velat använda de s. k. anti- 
legomena, men då borde nog detta på något sätt hafva fram- 
hållits. Vidare sakna vi i hög grad ett register öfver de be- 
handlade bibelställena, något som i ett dylikt arbete otvifvel- 
aktigt varit i hög grad af behofvet påkalladt. — Ett synnner- 
ligen egendomligt citat möter oss s. 275, där såsom ett Jo- 
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hannesord anföres: »Also hat Gott die Liebe geliebet, dass 
er seinen Sohn gegeben hat». Något annat ställe än Joh. 3: 
16 kan icke gärna åsyftas, men hvarför står då här »Liebe» 
1 stället för »Welt»? Är det månne tryckfel? Underligt är 
ock, att hos förf. på sid. 213 läsa, att »den slutliga domen 
just hos Paulus är en dom efter gärningarna, icke efter tron. 
Kärlek är rättfärdighet.> Huru förena detta med 2 Tim. 4: 72 
Lika underligt är påståendet på sid. 214, att för Paulus »kär- 
leken är något gudomligt, medan tron är något mänskligt». 
Detta motsäges dock bl. a. af Ef. 2:8 f. 

Jesu kärleksverksamhet framhålles väl såsom ett hjälpande 
ur all nöd, men det synes oss dock, som om hufvudvikten 
icke starkt nog lades därpå, att han vill frälsa sitt folk från 
dess synd och gifva det evigt lif, utan fastmer därpå, att han 
är begynnaren af det kristna kärlekslifvet, så att hans lär- 
jungar i hans efterföljelse skola öfva kärleksverk mot sina 
medmänniskor. Följden häraf är, att framställningen i sin 
helhet får ett drag, som är i viss mån pietistiskt och i viss 
mån påminnande om Zinzendorf och icke utan en viss ten- 
dens till moralism. 

Författaren vill vara positivt biblisk, men han är icke 
alltid genuint luthersk, och där han icke är detta, där är han 
icke heller — såsom vi på några ställen hafva sökt visa — 
rent biblisk, om också afvikelserna äro omedvetna och ofri- 
villiga. 

I högsta grad berömvärdt är emellertid, trots dessa an- 
märkningar, bokens ädla syfte att framställa Jesu kärlek så, 
att hans bild hos oss må verka, att vi genom tron på honom 
må föras till kärleken och kärlekens verk. Måtte den därför 


finna många läsare och hos många nå detta syfte! 
O. B—w. 


S. BrR.,, Glömd Konst kommer stundom ånyo till heders. 
Samlade uttalanden om den lilla, men trogna pärl- 
stickarkonsten, i en fantasiportfölj förenade med upp- 
lysande anmärkningar. Göteborg, H. L. Bolinders för- 
Jas TGOANE PrISKpkrSen/ 5 
Denna lilla skrift har utgifvits af E. o. Hofpredikanten 

och Kyrkoherden M. E. Klingstedt. Den innehåller, såsom 
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af titeln framgår, enskilda yttranden af mer eller mindre kända 
personer angående den konst, som bör göra sig gällande i 
kyrkor i afseende på så väl själfva kyrkobyggnaden som 
prydnader, bohag och käril, som i kyrkorna användas: Öfver 
yttrandena äro satta korta kärnfulla utsagor, som gål samma 
riktning som yttrandena eller någon gång innebära en kritik 
af dessa. Sedan samtliga yttrandena anförts, tillfogas anmärk- 
ningar innehållande närmare belysning af eller tillägg till 
innehållet i några af dem. Yttrandena jämte anmärkningarna 
omslutas af en berättelse, i hvilken en för den kyrkliga konsten 
nitälskande kvinna, kallad Serena, framställes utföra vissa 
arbeten för en kyrkas prydande och därunder samtalande med 
några i kyrkan samlade personer angående ämnen hörande 
till den kyrkliga konsten. i 

Som främsta grundsats i det ifrågavarande hänseendet 
uppställes, att, såsom M: Fr. Roos säger, det i Guds rike 
kommer mycket an på anständighet och skicklighet, att alltså 
kyrkan bör bära prägeln af en från yttervärlden afskild plats 
och på samma gång af en enkel skönhet. Med värdighet 
och skönhet i kyrkobyggnaden, bohag och käril, som tillhöra 
kyrkan, uttrycker församlingen, att hon vill ära Gud och aktar 
Guds ord och sakrament och gudstjänsthandlingarna som 
någonting heligt och dyrbart. Värdigheten och skönheten 
skall icke heller förfela att öfva en god inverkan på försam- 
lingens medlemmar. Församlingens begynnande eller knappt 
vaknade andaktskänsla mötes af ett andaktsväckande yttre. 
»Många, som tanklöst blifva borta, känna sig dragna till 
kyrkan», då de funnit henne, och hvad i henne är, tilltalande, 
och »många, som icke så tankfullt, som de borde, deltaga i 
gudstjänsten, manas och få hjälp till allvarligare och djupare 
tankar». »Ett församlingshem, som är värdigt utstyrdt och 
besitter villkoren för verklig trefnad, är mäktigt att stärka, 
stöda och öka församlingssinnet, som i våra dagar så väl är i 
behof däraf.> Någon öfverdrifven vikt lägges dock icke vid 
den kyrkliga konsten. Utan att församlingen tillbeder Gud i 
anden och sanningen och utan att lifvets bröd frambäres för 
församlingen, skulle prydnaden i kyrkan vara »som lik-kle- 
noder». Den hungrande tager brödet, som ligger på ett träfat, 
hellre än halm, som låge på ett guldfat. 
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I fråga om kyrkoprydnadens art bör grundsatsen »inifrån 
utåt» väckas till lif. Omsorgen om kyrkans inre och sådant, 
som rör gudstjänsthandlingarna och sakramenten, bör därför 
gå framför angelägenheten om själfva kyrkobyggnadens skön- 
het, då icke bådadera kan i lika mån tillgodoses. Det yrkas 
på öfverensstämmelse mellan kyrkan och prydnader och bo- 
hag i densamma. Då kyrkan är ålderdomlig, böra husgeråden 
i henne hafva en ålderdomlig prägel. Moderna fabriksalster 
och fabriksmässigt handarbete passa då icke och kunna lätt 
förtaga det intryck af helgd, som kyrkan skall gifva. Tillika 
tillrådes, att skönheten må vara enkel. Skriftspråk och en 
eller annan ruta af måladt glas kunna mera tilltala den svenska 
allmogen än paramentikens skönaste alster. Sinnebilder, som 
användas, böra väl tjäna sitt ändamål att uppbygga folket 
och till sin betydelse lätt kunna förstås. »Bonden bör förstå 
hvad hans öga möter i templet.> Om betydelsen af sinne- 
bilder, färger och sammanställningar inses, så väckes och 
stärkes intresset för kyrkans prydande. »Paramentiken inne- 
håller ett bland de många fornspråk, med hvilka anden ut- 
talar sig.» Till sådant, som till sin betydelse lätt förstås och 
åstadkommer uppbyggelse, höra bibliska bilder, helst sådana 
som framställa någon tilldragelse i Jesu historia. Dock finnas 
ännu icke många sådana. Vi vänta ännu på en konstnär, 
som skall åstadkomma för kyrkan lämpliga taflor. 

Rörande byggnadsstilen förekommer en af komministern 
Doktor Th. Carlsson författad lärorik och tilltalande tolkning 
af den gotiska, i sammanhang hvarmed hopp uttalas om 
nya utvecklingsfaser af denna. Önskemålet i fråga om kyr- 
kobyggnaden är, att församlingsanden bär och vägleder ar- 
kitekturen och att därigenom ett sådant byggnadsverk åstad- 
kommes, att församlingen kan säga: »Här möter jag mina 
egna tankar, mitt eget hjärta i Guds hus.» 

I boken gifvas äfven, nämligen af föreståndarinnan för 
diakonissanstaltens paramentafdelning, några goda praktiska 
råd åt dem, som vilja smycka sin församlings kyrka. Litte- 
ratur i ämnet angifves till titel och delvis till värdet. Anvis- 
ning gifves å de uttydningar af kristna sinnebilder, som före- 
komma i Luthers kyrkopostilla. Några vackra bilder göra 


Kyrklig Tidskrift 1906. Häft 1. 6 


52 GRANSKNINGAR OCH ANMÄLNINGAR 


en del af det meddelade åskådligt. Önskan uttalas, att en 
tidskrift måtte komma till stånd, som afhandlar kyrklig para- 
mentik. Kändt torde vara, att en sådan tidskrift nu finnes, 
tidskriften »Kult och konst». 

Undertecknad, som icke är konstkännare och därför 
varit sparsam på omdömen, uttalar till sist det hopp, att inne- 
hållet, som angifvits eller blott antydts, skall locka ämbets- 
bröder och andra vår svenska församlings medlemmar, som 
högt skatta den kyrkliga gudstjänsten och önska, att kyrkorna 
må vara så tilldragande som möjligt och i byggnad, anord- 
ning och prydnader verka upplyftande på sinnet, till att taga 
närmare kännedom om den nu anmälda boken. De skola 
där finna uppmuntran och äfven kanske efterlängtad vägled- 
ning i sträfvanden och arbete för ett värdigt utrustande och 
prydande af Herrens tempel. 9. A. Ekman. 


ANDERSEN, J. OSKAR, Kirkeorganisation Udenlands. Rede- 
görelse for en del af de protestantiske Kirkers Forfat- 
ninger, udarbejdet på Opfordring af Formanden for det 
Kirkelige Udvalg. Köbenhavn 1905. August Bangs 
Boghandel, J. H. Schultz” Universitetsbogtrykkeri. 


För att utarbeta ett förslag till ny författning för den 
danska folkkyrkan tillsattes för en tid sedan ett »Kirkeligt 
Udvalg». För att vid det viktiga och grannlaga arbetet 
kunna göra sig tillgodo de lärdomar, som voro att hämta af 
det sätt, hvarpå man i andra protestantiska kyrkor sökt lösa 
de kyrkliga organisationsfrågorna, gaf »Udvalgets» ordförande, 
biskop 5. Rördam, förf. af ofvan nämnda bok uppdraget att 
utarbeta en redogörelse för dessa kyrkors författningsförhål- 
landen. Denna redogörelse föreligger nu, och den, som vill 
erhålla en kortfattad men innehållsrik öfversikt af de flesta 
protestantiska organisationerna, finner en sådan i herr An- 
dersens arbete. Att referera dess innehåll är emellertid icke 
möjligt. Det skulle medföra en vidlyftighet, som komme bo- 
kens omfång ganska nära. Ty framställningen däri är sum- 
marisk och mycket sammanträngd. Stilen är dock klar och 
skulle vara ledig, om den icke besvärades af så många pa- 
renteser. Då förf. öfverallt åberopar de bästa källor, så torde 
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hans framställning i allt hufvudsakligt vara fullt tillförlitlig. 
Att luckor här och hvar förekomma, har förf. själf erkänt, och 
det har i själfva verket knappast varit möjligt att undvika 
sådana, om boken icke skulle ha svällt ut allt för mycket. 
Ett och annat, som dock kunnat och bort omnämnas, har 
förbisetts. Så glömmer förf. att i fråga om kyrkostämman i 
sv. kyrkan omtala, att utom de tre ordinarie stämmorna också 
extra ordinarie sådana kunna och böra hållas. Detta förbi- 
seende hade dock så mycket mindre bort förekomma, som 
vid skildringen af de finska förhållandena, hvilka i detta af- 
seende äro arf från Sverige, ganska riktigt angifves, att och 
på hvilka grunder e. o. kyrkostämmor böra äga rum. Saken 
är af mindre vikt och minskar icke tillförlitligheten i det hela 
af skildringen af vår kyrkoförfattning, som i mångt och myc- 
ket, trots alla brister, äger företräde framför de flesta andra 
statskyrkors. 

De kyrkor, hvilka förf. behandlar, äro Norges, Sveriges, 
Finlands, Tysklands, Schweitz”, Frankrikes, Belgiens, Neder- 
ländernas, Englands och Skottlands. England och Tyskland 
ha, som naturligt är, fått brorslotten. Af det sistnämnda lan- 
dets många, delvis olika kyrkobildningar har den i Saxen er- 
hållit en mera omständlig behandling. Detta, emedan i detta 
land mer än i någon annan förbundsstat, måhända dock med 
undantag af det med Preussen införlifvade Hannover, råder 
ett lutherskt kyrkoskick. Tyskland erbjuder för öfrigt en 
riktig profkarta på en mängd skiftande kyrkoorganisationer, 
af hvilka de flesta förete en föga harmonisk blandning af di- 
vergerande uppfattningar af de kyrkorättsliga problemen. 
Frankrikes reformerta och lutherska kyrkor, den senare be- 
stående endast af 80,000 medlemmar, äro ännu (1905) verk- 
Jiga statskyrkor och skildras i deras n. v. läge. Snart kom- 
mer dock bandet med staten att slitas, och de blifva då full- 
ständiga frikyrkor. 

Dessa antydningar kunde måhända vara tillräckliga för 
att fästa svenska läsares uppmärksamhet på den förtjänstfulla 
boken, men då inledningen till densamma är af rätt mycket 
intresse, i det att den angifver riktlinjerna i den utveckling, 
som kännetecknar kyrkoförfattningsfrågan i våra dagar, så 
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torde ett referat af denna inledning icke vara ovälkommet 
för tidskriftens läsare. Dock först några ord om de mång- 
faldiga och långvariga försöken i Danmark att komma till 
rätta med denna segslitna och grannlaga fråga, som först nu 
synes närma sig sin lösning i detta land. I all sin korthet 
torde följande lilla exposé icke sakna sin lärorika sida. 
Ända till år 1848 var danska kyrkan statskyrka i ordets 
strängare inening. Religionsfrihet fanns icke, och tvångsåt- 
gärder anlitades mot uppträdande sekter, särskildt mot bap- 
tisterna, hvilkas barn döptes mot föräldrarnas vilja och trots 
deras protester. När grundlagen af år 1849 betecknade kyr- 
kan såsom folkkyrka, d. ä. såsom den kyrka, till hvilken fol- 
kets flertal bekände sig och som därför af staten understöd- 
des, lossades emellertid de hårdt tilldragna statskyrkobanden. 
Full samvets- och religionsfrihet medgafs. Folkkyrkans för- 
fattning skulle ordnas genom lag. Men först fyra år därefter 
eller 1853 togs det första steget till fullgörandet af denna be- 
stämmelse, i det att en kyrkokommission tillsattes, som hade 
att bereda ärendet, äfvensom att afgifva förslag eller betän- 
kande i den betydelsefulla frågan. Kommissionens förslag blef 
utan resultat, och hela saken fick hvila till 1859, då kyrko- 
ministern i riksdagen framkom med ett nytt förslag. Detta, 
likasom det tvenne år förut af professor Clausen framställda, 
blef emellertid förkastadt. Ytterligare nio år förgingo, innan 
frågan åter upptogs. Då tillsattes åter en kommission, men 
äfven denna kunde ingenting uträtta. Åsikterna gingo alltför 
mycket isär, och allehanda farhågor från det ena och det 
andra hållet visade, huru ömtålig och svårlöst frågan var. 
Atskilliga friheter, såsom tillåtelse för församlingarna att bilda 
»menighetsråd» m. m., medgåfvos dock på administrativ väg, 
hvarjämte den för den danska kyrkan egendomliga »valgme- 
nighedsloven» utkom. Enligt denna lag tilläts det att inom kyr- 
kan bilda valförsamlingar utan afseende på sockenbandet, 
som redan förut blifvit löst, i det att hvar och en erhållit 
rättighet att i själavårdsangelägenheter, bruk af dop och 
nattvard vända sig till hvilken präst som helst. Valförsam- 
lingen medgafs rätt att till sin själasörjare kalla någon inom 
kyrkan ordinerad prästman och att för sina gudstjänster, om 
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så behöfdes, begagna sockenkyrkan på tider, då vanlig kyr- 
kogudstjänst icke hölls. Vid dessa reformer har det stannat, 
ända till då för ett par år sedan en radikal ministär 
bildades. Då kom snart kultusministern J. C. Christensen 
med ett lagförslag, som i anslutning till förut vidtagna mått 
och steg afsåg att fullständigt ordna de kyrkliga förhållan- 
dena på hufvudsakligen demokratisk grundval. För att grund- 
ligt dryfta saken tillsattes det förut nämnda »Kirkelige Ud- 
valget», som efter fullgjordt arbete har att framlägga dettas 
resultat. Vi finna alltså, att man i Danmark under 56 år 
icke kommit till rätta med kyrkoförfattningsfrågan. Och huru- 
vida man nu skall kunna få ett tillfredsställande slut på den- 
samma, är ovisst. Och de vanskligheter, som hittills i Dan- 
mark omöjliggjort en tillfredsställande lösning af det före- 
liggande problemet, möta oss öfverallt inom protestantismen. 
Staterna, hvilkas representationer utgöra en blandad hop af 
kyrkomän och af dissenters, judar, religiösa indifferentister och 
rena ateister, kunna och vilja icke släppa sitt inflytande på 
kyrkorna, och dessas medlemmar dela sig ofta i hvarandra 
bekämpande riktningar och partier, att nu ej tala om, att 
inom församlingarna finnas för allt religiöst lif främmande 
element, hvilka folkkyrkorna måste tolerera. Ett sundt och kraf- 
tigt kyrkligt samfundssinne saknas nästan allestädes, hvadan ju 
större den frihet är, som lämnas kyrkan, desto större är faran 
för split och söndring. Under sådana förhållanden synes ar- 
betet för en med kyrkans väsen öfverensstämmande organisa- 
tion af folkkyrkorna nära nog hopplöst. Hvad särskildt sven- 
ska kyrkan angår, torde det vara rådligast att tills vidare 
nöja sig med partiella reformer. Att emellertid utvecklingen 
allt bestämdare går i riktning mot frikyrkan, synes vara 
oemotsägligt. 

Därmed må nu vara huru som helst. Att åtminstone 
en relativ själfständighet gentemot staten bör af kyrkan efter- 
sträfvas, yrkas med stigande kraft. Och läser man mellan 
raderna hvad förf. i inledningen till vår bok säger, så fram- 
går med tillräcklig tydlighet, att han instämmer i detta yr- 
kande. Utan ' att dock närmare söka visa detta nöja vi oss 
med att gifva ett kort referat af hans intressanta framställ- 
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ning af de olika ev. kyrkornas uppfattning af författningsfrå- 
gan och däraf följande olika organisationer. 

Förf. fäster sin uppmärksamhet på de skiljaktiga åsikter 
angående kyrkobegreppet, som förläna den lutherska och den 
reformerta kyrkan en delvis olika karaktär och däremot sva- 
rande historia. Den lutherska kyrkan med sitt betonande af 
kyrkans ideala sida eller såsom de heligas (de troendes) sam- 
fund, som är att finna, där evangelium rent förkunnas och 
sakramenten rätt förvaltas, och att alla »ceremonier» eller för- 
fattningsformer äro, om icke alldeles likgiltiga, dock utan 
väsentlig betydelse för kyrkan, ådagalade från början tämligen 
litet intresse för bildande af en samfundsordning, som kunde 
tillgodose hennes egendomlighet och särskildt hennes själf- 
ständighet gentemot den världsliga makten. Isynnerhet Luther 
framhöll visserligen starkt den principiella skillnaden mellan 
kyrklig (andlig) och världslig makt, men det stannade vid 
teorien därvidlag, och åt furstarne öfverlämnades ordnandet 
af kyrkans yttre förhållanden, låt vara att teologerna fordrade, 
att deras råd och anvisningar skulle inhämtas och väl då äfven 
följas. Och under alla följande tider har den lutherska kyrkan 
visat en påfallande oförmåga att komma till rätta med alla 
författningsfrågor. Den kyrkomakt, som reformatorerna såsom 
en nödfallsåtgärd, som skulle ha en blott temporär betydelse, 
öfverlämnade åt staten, förblef fortfarande i dennas händer, 
och: någon kyrkofrihet kom icke längre i fråga. blott 
evangelium fick predikas och prästämbetet fick obehindradt 
verka, så fick med allt annat gå, som det kunde. T. o. m. 
värnandet om den rena läran blef en statens angelägenhet, 
och hennes straffmakt anlitades för att hålla alla kätterier 
och alla söndringsförsök på afstånd. Och ännu i dag, då 
man i följd af utvecklingens gång tvungits att lämna större 
uppmärksamhet åt den relativt stora betydelse, en verklig 
evangelisk kyrkoorganisation har för det kyrkliga och krist- 
liga lifvet, förete bemödandena att bilda en sådan organisa- 
tion en bild af osäkerhet och oklarhet, som icke bådar godt 
för den stora frågans lyckliga lösning. Man kan ju icke en 
gång enas om en bestämd författningsprincip. Och dock, den 
sant evangeliska ståndpunkten har just lutherdomen i föreva- 
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rande fall intagit. Icke lag "och lagtvång utan evangelisk 
frihet i och genom tron på Kristus är hennes lösen. Skada 
blott, att hon ej förstått, att för värnandet af denna frihet det 
varit nödigt, dels att statens tunga och ofta lifvet förkväf- 
vande hand icke bort tillåtas att så, som skett, gripa in i 
hennes äfven mest grannlaga förhållanden, dels ock att för- 
samlingarna såsom sådana bort få ha ett ord med i fråga om 
sina egna och hela kyrkans angelägenheter. 

Annorlunda hafva förhållandena gestaltat sig i de refor- 
merta kyrkosamfunden, i samma mån Kalvins kyrkoåskåd- 
ning fått göra sig gällande. För honom kan och bör äfven 
den yttre kyrkan med sanning kallas Guds rike, nämligen 
för Så vidt hon har den rätta, d. ä. den i Guds ord fordrade, 
författningen. Det är således icke nog, att evangelium rätt 
förkunnas och sakramenten stiftelseenligt förvaltas, kyrkan 
måste framför allt vara och värna om sig såsom helig. Där- 
för är kyrkotukt ett nödvändigt kännetecken på den sanna 
kyrkan. Dennas funktion är icke blott gudsdyrkan, utan 
henne tillhöra ock de stora religiöst-sedliga uppgifterna inom 
det borgerliga samfundet. Kalvin vill visserligen ha kyrkan 
nära förbunden med staten men framför allt så, att staten 
skall tjäna kyrkan särskildt i hennes kyrkotuktande, kyrkans 
helighet värnande verksamhet. Alla borgerliga ordningar och 
framför allt familjerna skola underkastas kyrkans stränga till- 
syn, och inga laster och utsväfningar få tillåtas inom den af 
kyrkans ande besjälade staten. Den kalvinska fromheten 
har alltså en aggressiv-aktiv karaktär, den har något af lagens 
ande i sig. Då nu kyrkan därjämte är identisk med försam- 
lingen, den troende menigheten, såsom sådan, eller rättare 
med de enskilda menigheterna, så måste alla större kyrkliga 
organisationer utgå från och bestämmas af dessa. Ingen en- 
skild församling har rätt att blanda sig i en annan försam- 
lings förhållanden, och hvarje gemensam styrelse måste utgå 
från de samlade enskilda menigheterna. Den synliga kyrkan 
är därför en alldeles själfständig organisation med egen för- 
fattning, regering, lagstiftning, egna organer och funktioner. 
Däraf den berömda grundsatsen, att Kristus är kyrkans enda 
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hufvud och styresman. Hela författningen måste, så vidt 
möjligt är, innebära garantier för denna läras förverkligande. 

Emellertid har den kalvinska kyrkoprincipen visst icke 
i allo blifvit genomförd, och särskildt är att märka, att de 
moderna författningsformerna med representationer på många 
viktiga punkter afvika från de kalvinska tankarna. Man har 
därför med orätt talat om reformert inflytande, där det i 
verkligheten är fråga om öfverförande på kyrkligt område af 
från det politiska lifvet hämtade organisationer. Något an- 
nat är det, att den reformerta lärans klarhet i författningsfraå- 
gan bidragit att väcka medvetandet om, att det kyrkliga 
samfundet måste ha sin nödvändiga exponent i en fast, ord- 
nad och själfständig styrelse. 

I det följande visar förf., huru numera samfundstanken 
slagit rot, och att man söker organisera kyrkan så, att lek- 
mannafolket får ett aktivt inflytande på kyrkolifvet eller att 
det får utöfva sitt andliga prästadömes rättigheter, på samma 
gång det har att behjärta dess plikter, dock utan att därmed 
det prästerliga ämbetet får skjutas åt sidan. Tendensen går 
tydligen ut på att nedifrån bygga upp författningen, men 
likväl så, att ordningen kommer att omfatta /Aela kyrkan och 
att för densamma skapas gemensamma organer. Ett sträfvande 
i denna riktning yppar sig t. o. m. i de gamla independen- 
tiska samfunden särskildt inom den engelska världen. Natur- 
ligtvis förekomma inom de olika kyrkorna olikheter i sträf- 
vandet efter den själfständighet, som man fordrar, och många 
svårlösta uppgifter föreligga här. Sålunda framstå två huf- 
vuduppfattningar, af hvilka den ena vill, att styrelse och re- 
presentation böra sammanfalla, och den andra anser, att så 
icke bör ske. Den förra är den gamla kalvinska uppfattnin- 
gen, den senare, hvarpå isynnerhet Tyskland lämnar typen, 
är en sammanblandning af ärfd administrativ sed och världs- 
ligt politiska ordningar, som i alla hänseenden icke gör nå- 
got harmoniskt intryck. 

I ofvanstående har jag här och hvar inflickat några sat- 
ser, som icke finnas i förf:s framställning, och hvarigenom jag 
velat antyda åtskilliga historiskt bekräftade konsekvenser i 
praktiskt afseende af de olika kyrkoförfattningsteorierna. Jag 
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nämner detta, för att de, som' möjligen komma att läsa boken, 
icke skola förvånas öfver att här finna ett och annat, som 
förf. däri icke vidrört. Att jag för öfrigt endast upptagit det 
väsentliga i förf.s framställning, säger sig själft. 


Nby. 


BRIERLEY, J., Själslifvet, smärre studier. Stockholm, Wahl- 
ström & Widstrand, 1904; 213 sid. 8:0. 


Författaren af denna bok är icke obekant för svenska 
läsare. Hans »Vi och världsalltet», i öfversättning utkommet 
1903, har sannolikt erhållit en betydlig läsekrets, och då i 
förordet till detta arbete nödiga biografiska notiser om den 
berömde författaren gifvits, så behöfva vi icke presentera ho- 
nom för denna tidskrifts läsare. Hans inflytande i England 
och kanske äfven i andra länder, där han blifvit känd, har 
tvifvelsutan varit stort. Och detta är mycket förklarligt. Ty i 
honom möter oss en genombildad man, väl hemma på veten- 
skapens område och ägande en lifserfarenhet såsom präst, 
som i hög grad kommit honom till godo såsom religiös för- 
fattare kölyi detta var nan i ocunden, fastan han fattartsn 
uppgift annorlunda, än eljest är vanligt. 

B:s stil är full af lif. Hans tankar framvälla såsom i en 
klar, genomskinlig ström. Det allvar och den öfvertygelsens 
kraft, hvarmed han talar, griper ovillkorligen sinnet. Och för 
att genast i några få ord angifva hans ställning till lifvets 
högsta frågor, tro vi oss kunna utan att befara någon gensä- 
gelse nämna, att han är en evolutionistisk kristen med en 
optimistisk syn på världen och vårt släktes utveckling. Han 
är en kristen, ty han tror på Kristus såsom Guds fullkom- 
ligaste uppenbarelse, såsom Guds inkarnation, och hänvisar 
de af sina synder betungade till honom, försonaren och åter- 
lösaren. Den högre andliga världen är för honom det verk- 
ligaste af allt. Gud är en lefvande person, och till framstäl- 
lande af personligheter sträfvar hela tillvaron. Anden är grun- 
den till, bär och genomströmmar tillvarelsen. Allt hvad 
materialism, agnosticism m. m. heter har i B. en afgjord mot- 
ståndare och behandlas af honom med fin sarkasm. Han har 
en djup psykologisk blick, och han talar förstående om det 
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kristliga lifvets mysterium, det må framträda i än så olika 
former. Om Luthers barnafromma, fria och friska tro, likasom 
om den heliga Teresas hänryckningar, madame Guyons djupa, 
af katolicismen färgade, men med orätt som svärmeri stämp- 
lade mystik och Bunyans i »Kristens resa» och »Det heliga 
kriget» skildrade andliga erfarenheter yttrar han sig med tyd- 
lig sympati. Med allt detta är han evolutionist. Det finns 
yttranden i hans bok, som tyckas angifva, att han ej blott 
godkänner Drummonds » Naturens lagar och andens värld» utan 
äfven denne författares »Ascent of Man». Människan har 
börjat med en så godt som djurisk tillvaro för att småningom 
höja sig till våra dagars civilisation. Och denna utveckling 
är långt ifrån afslutad. En stadigt fortgående, fastän icke linje- 
rät utveckling särskildt inom andens värld och ett gradvis 
fullkomnande af religionen kunna vi med visshet vänta. Förf. 
har dock icke på något ställe antydt, att denna evolution 
skall kunna låta oss växa ifrån Kristus. Däremot tvekar han 
ej att framhålla, det vi skola växa ifrån den n. v. teologien, 
mot hvilken han har mycket att anmärka. Huruvida han 
tänker sig en afslutning af det närvarande världsloppet genom 
en allt afgörande dom, eller att utvecklingen, låt vara genom 
aldrig så många sekler eller tusentals år, skall utmynna i 
ett fulländadt världstillstånd, framgår icke af hans ord. Hans 
optimism synes emellertid tala för, att han är böjd för den 
sistnämnda uppfattningen. 

Denna optimism, som fyller honom med glad frimodig- 
het, gör honom dock icke blind för lifvets djupa skuggsidor, 
och han tvekar ej att kalla Roussau för en samvetslös män- 
niska. Af vetenskapen väntar han mycket. Fastän den re- 
dan har afslöjat så många naturens hemligheter och lärt män- 
niskan att taga dess krafter i sin tjänst, så är detta dock 
endast början till hennes segrar. B. är ock långt ifrån att 
antaga någon motsats mellan religionen och vetenskapen. 
Denna har alltmer börjat förstå det andliga lifvets lagar och 
skall ju längre desto bestämdare gifva dem sin sanktion. 
Hela tillvaron är ett odödligt lif, och just de naturvetenskap- 
liga observationerna och den biologi, som på dem stöder sig, 
synas lämna märkliga bevis på själens odödlighet. Döden är 
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alldeles icke själens förstörare utan är fastmera en lifvets tjä- 
nare; den medför en lifsförändring men icke något skadande 
af lifvet, än mindre dess undergång. I allmänhet taladt är 
religionen det högsta, och allt måste på ett eller annat sätt 
bidraga till hennes bekräftande och förhärligande. 

Ehuru B. alls icke uppträder med en botpredikants åt- 
häfvor, så har han dock många allvarliga saker att säga 
denna tidens barn. I en andlig atmosfär så mättad af skep- 
ticism som den, i hvilken vi lefva, och i ett släkte, särskildt 
i dess högre klasser, så mycket hängifvet åt en enerverande 
esteticism, är det välgörande att finna, huru en på höjden af 
tidens bildning stående ande med snillets och trons kraft i 
förening talar till våra stolta, moderna andar på ett modernt 
språk om de osynliga tingens verklighet och allt annat öfver- 
stigande värde. Väl vore, om de, som känna sig tilltalade 
och kanske hänförda af t. ex. Ellen Keys nya Erosreligion, ville 
ta reda på och begrunda Brierleys arbeten. Kanske skulle 
de här finna hvad de behöfva och så komma ifrån en lifs- 
askådning, som i all sin ömklighet har en för det köttsliga 
sinnet förförisk kraft. Bibeltroende kristna kunna nog äfven 
de lära åtskilligt af den uppburne författarens ord, förutsatt 
att de äga nog bildning för att kunna följa honom, men på 
flera ställen måste de dock sätta frågetecken och på andra 
känna sig manade till bestämd motsägelse... För det ondas 
hemska, all mänsklig makt trotsande styrka och för de för- 
färande afgrunderna i en syndfull människosjäl har nog förf. 
icke tillräckligt skarp blick, och måhända han, oaktadt han 
betonar Sokrates” misstag angående kunskapens såsom sådan 
förmåga att förmå människorna handla rätt, i någon mån 
skattar åt den intellektualism, som framträder med så stora 
anspråk i våra dagar. Och en sak till må icke förbigås. 
När förf. i sin 32:dra studie talar om Kristi sanna mänsklig- 
het, så framhåller han i likhet med våra moderna teologer 
kraftigt, huru Kristus »var ett barn af sin tid i alla afseenden. 
Han var uppfylld af dess anda, och hans tänkande och hans 
språk voro färglagda af den messianska och apokalyptiska 
judaism, i hvilken han blifvit uppfostrad.» Atskilligt hvad i 
sammanhang härmed utsäges kan ha sitt berättigande, men 
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utom det, att vår Kristus var oändligt mer än någon refor- 
mator höjd öfver sin samtid, så måste den meningen be- 
stämdt afvisas, att hans ord om mörkrets rike, om djäfvulen 
och en ond andevärld icke skulle vara annat än uttryck af 
hans, af samtidens vidskepliga föreställningar behärskade 
föreställningssätt. Kristus skulle i sådant fall icke haft den 
riktiga kunskapen om den makt, för hvars bekämpande och 
besegrande han var sänd. Men hade han icke det, då kunde 
han väl ej heller ha förstått beskaffenheten af den återlösning 
från denna makt, som han hade att förvärfva åt vårt arma 
släkte. Och hvad blifver då af hela hans frälsaregärning? 
Eller kanske han i blindo utförde den, icke vetande hvad 
han gjorde? Jag fäster särskild vikt vid denna punkt, ty just 
i afseende på den äro alla moderna teologer öfverens om, att 
Kristus. var fången. i sin tids) villfarelse. Attobrierleyiicke 
särskildt omnämner denna sak, utesluter icke, att han angå- 
ende densamma, såsom i mycket annat, är fullt »modern»>. 
Här måste han mötas af en bestämd gensägelse från oss, 
som äro förvissade om, att Herren icke i något afseende 
misstog sig om beskaffenheten af den strid han hade att 
segrande genomkämpa och om frukten af denna seger. B. 
varnar på ett ställe för den kritiklösa tron på fäderneärfd lära 
1 andliga ting och säger, att ingen bör därvidlag svärja på 
verba magistri. Jag antager, att han ej heller vill, att man 
skall utan kritik hängifva sig åt hans egen ledning. 

För att till slut gifva tidskriftens läsare en föreställning 
om det originella sätt, hvarpå den snillrike förf. behandlar 
sina ämnen, må en af hans studier i sammandrag här åter- 
gifvas. Den fjärde af dem har till öfverskrift »Själarnas 
kemi». Jag begagnar vid angifvandet af dess hufvudsakliga 
innehåll förf:s egna ord. Efter en kort inledning säger han: 
»Inom den experimentella vetenskapen finns måhända ingen- 
ting, som lifligare tilltalar inbillningskraften än det kemiska 
sakförhållandet, att af två skilda element kan erhållas en ny 
produkt, som icke i något afseende, vare sig i utseende eller 
till inre egenskaper, företer någon likhet med sina upphofs- 
män. När de kemiska ekvivalenterna af klorgas och natrium 
sammanföras och vi se båda dessa element försvinna och ett 
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tredje ämne, som är oss välbekant under namn af vanligt 
koksalt, intager deras plats, ser det ut, som om vi fördes till- 
baka till tingens ursprung och finge bevittna en ny skapelse- 
akt. Nu framställer sig frågan, om icke en alldeles liknande 
lag kan urskiljas i afseende å det inre lifvet, om det icke, 
med andra ord, finns en själens kemi, med sin lag om kom- 
binationsförhållanden och däraf följande upplösningar och 
omdaningar. Om så är, har det för oss alla den största be- 
tydelse att få veta någonting härom. — Människornas lifsfe- 
nomen kunna hufvudsakligen fördelas i två grupper, å ena 
sidan hela summan af deras inneboende egenskaper och å 
andra sidan de strömmar af yttre inflytelser, för hvilka dessa 
egenskaper efter hand blifva utsatta. En Ignatius Loyola 
visar ännu såsom mogen man inga prof på andra egenskaper 
eller annat lefnadssätt, än hvad som utmärkte andra riddare på 
hans tid. Så råkar han på sjukbädden göra bekantskap med 
en bok om: »Helgonens lif», och af det inflytande denna 
yttre omständighet utöfvade på hans inre egenskaper upp- 
stod som resultat detta underbara lif, som jesuitismens upp- 
hofsman kom att föra. — Kolgrufarbetarne i Kingswood voro 
ursprungligen såsom deras fäder före dem sträfsamma arbe- 
tare och starka drinkare. Men när dessa människor kommo 
under det magnetiska inflytandet af de andliga krafter, meto- 
disternas ledare (Wesley) hade till sitt förfogande, blef resul- 
tatet en så alldeles ny lifstyp och känslokomplex, att de 
knappast längre hvarken kunde känna igen sig själfva eller 
igenkännas af sina grannar. Detta kan framhållas såsom exem- 
pel på hvad som möter oss öfverallt i historien och bland våra 
samtida. En människas ursprungliga egenskaper, plötsligt på- 
verkade af något yttre inflytande, lika oväntadt som osökt, kunna 
genom föreningen med detta nya element frambringa såsom 
resultat en ny människa, skiljande dem sig lika mycket från 
den förra menniskan, som vatten skiljer sig från syre och 
väte, genom hvilkas förening det bildats. Skådadti denna be- 
lysning ter sig människans verkliga lif blott såsom en bland 
tusen möjligheter. Ingen mänsklig dom öfver ett människolif, 
och förvisso ingen gudomlig heller, skulle vara rättvis, som 
icke toge hänsyn till beskaffenheten af de krafter, hvilka öf- 
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vat inflytande på de ursprungligen för handen varande inre 
egenskaperna. Ämnet kan emellertid tillämpas på förhållan- 
den, som ligga hemmet närmare än dylika spekulationer. 
Summan af huslig lycka skulle t. ex. i oerhörd grad ökas, 
om män och kvinnor ville göra sig mödan att närmare stu- 
dera vetenskapen om själens kemi i dess förhållande till hem- 
lifvet. Månget hem är skådeplatsen för ständiga stormar, 
emedan hustrun, oaktadt tusen erfarenbetsrön, ännu icke lärt 
sig inse, att när hon talar till sin man i en viss ton eller be- 
möter honom på ett visst sätt, så kan hon vara lika säker 
om att framkalla en explosion, som om hon stucke ned en 
brinnande tändsticka i en krutdurk. — Kristendomens historia, 
dess läror och dagliga verksamhet både förutsätta och be- 
visa tillvaron af en dylik själarnas kemi, hvarom vi talat. Hela 
dess uppfostringsarbete grundar sig på möjligheten att kunna 
erhålla en ny människoprodukt genom föreningen af ursprung- 
ligen befintliga egenskaper med en på särskildt sätt verkande 
kraft. Människan kan blifva en ny varelse genom påverkan 
af en andlig kraft, som alltjämt väntar på att få förena sig 
med henne. Detta ar själfva kärnan af det kristna evange- 
liet, och den är till sin natur lika vetenskapligt sann som 
moraliskt upplyftande». 

Förf:s metod att söka öfverensstämmelser mellan lagarna 
i naturens och andens värld framträder synnerligen klart i 
denha hans framställning. Och man kan ju ej neka, att så- 
som den förstnämnda världen så har ock den sistnämnda sin 
»kemi». Men utom själfva jämförelsen mellan dem har förf. 
visst icke uttalat något nytt. På skriftens språk beskrifves 
denna andliga kemi så, att Guds Ande genom evangelium 
tillför själen, som, lämnad åt sig själf, aldrig kommer ur sitt 
under synden bundna tillstånd, de andliga krafter, som åstad- 
komma nya födelsens grundliga förändring och gör henne till 
en ny människa. För dem, som kommit ifrån bibeln och 
för hvilka dess och kyrkans språk blifvit främmande och 
nästan obegripligt, kan det emellertid vara till verkligt gagn 
att få sanningen sig förehållen i en form, som de förstå och som 
möjligen kan föranleda dem att göra bekantskap med denna 
kristendom, öfver hvilken de menat sig vara höjda. Vi 
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kunna ju äfven hoppas, att en och annan, som indruckit 
naturalismens gift, men icke finner sig rätt väl däraf, genom 
den öfverlägsna skicklighet och kraft, hvarmed Brierley för 
religionens talan, skall få sina ögon öppnade för den outsäg- 
liga ihåligheten af naturalismens världsåskådning och för tröst- 
lösheten af ett lif utan Gud. I detta hopp mottaga vi med 
tillfredsställelse den lärde, ovanligt begåfvade författarens bok 
och önska, att den måtte finna många läsare särskildt bland 
dem, som i vimlet af de många meningarna för dagen äro 
färdiga att öfvergifva hvarje tanke på att finna en fast grund 
att stå på. Noy. 


AHNFELT, OTTO, Ur mina minnen. Sthlm 1905. Norstedt 

Ce SYNS Ones INS ch Ir st Ne 

Med på en gång pietet och finhet skildrar professor 
Ahnfelt i dessa »Minnen» flere inom vår kyrka betydande, 
nu hädangångna personligheter, med hvilka han såsom student 
eller universitetslärare kommit i nära beröring. På samma 
gång gifvas goda inblickar i det kyrkliga lifvet, sådant det 
tett sig i sydligaste Sverige och särskildt i Lund. Man be- 
höfver icke vara lundensare för att med glädje och beundran 
erinras om den stora tid, som den lundensiska teologiska fa- 
kulteten kan se tillbaka på, den tid, som kännetecknas af 
namnen Melin, Sundberg, E. G. Bring och Flensburg. Teck- 
ningar, som författaren synes ha utfört med en alldeles sär- 
skild pietet, äro Flensburgs och Olbers”. Måhända skulle nå- 
gon vara benägen att beteckna dessa bilder såsom väl myc- 
ket idealiserade. Den idealitet, som utmärker teckningen af 
en personlighet, kan dock ofta äga vida mer af sanning än 
en realistisk skildring, som på sådant sätt låter dagrar och 
skuggor växla, att ingen helhetsbild uppkommer. 

En rent af gripande afdelning mot bokens slut är den, 
där författaren talar om en man, som, en tid i viss mån till- 
talad af den s. k. moderna teologien, kommit till djup erfa- 
renhet af dennas tomhet och därmed äfven till en för- 
nyad och fördjupad visshet om sanningen, på samma gång 
som han lärt sig att förstå och känna med dem, som ännu 
befinna sig i den antydda inre striden men verkligen söka 
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sanningen. Hvem den af författaren åsyftade mannen är, är 
ganska genomskinligt. Här vittnar den teologiske läraren 
med mycken försynthet, men äfven med ett varmt klappande 
hjärta om, huru verklig teologi och upplefvad erfarenhet stå 
i lefvande växelverkan med hvarandra. LL JL 


Rättelser. 


Årg. 1905, h. 6, sid. 485 rad 4 uppifr. står: öfvervunnen; läs: oöfvervunnen. 


» » SE ARR MÄNS VINKAR » talan. 
» » » »- 500 » 8 uppifr. har efter någon gång utfallit ordet: 
varit. 
> » Mm SO7 Bo 2 Bb Står: tNOMRYKVREHOSUREKIA, 
läs: inomkyrkliga gnostikerna. 
» » LR STA SR JO DRSdikt. Star: MaRtigs läs: märklig. 
, » SET EVER Sep >  Ådlercrantz; » Cedercrantz. 
> » HE TSAR SR TAND PIL Te LOGO Fi Ig20. 
» > SN FSA DARE » därvarande; >» dåvarande. 


Några tankar om dogmatikens uppgift. 


Dogmatikens uppgift är att bringa det kristna trosmedve- 
tandets innehåll tll vetenskaplig klarhet och tydlighet närmast 
för detta trosmedvetande själf. 

Det material, hvilket dogmatiken har att bearbeta, är 
salunda det kristna trosmedvetandets innehåll. Det kristna 
trosmedvetandets tillvaro såsom en faktisk verklighet är alltså 
dogmatikens förutsättning. Hvad i detta medvetande i lefvande 
mångfald innehålles är det dogmatikens uppgift att bringa till 
vetenskaplig klarhet och tydlighet genom att framställa detta 
innehålls moment i deras inre sammanhang, uppvisande hvad 
som däri är det principiella och centrala, samt hvad som i 
förhållande till detta utgör nödvändiga förutsättningar och 
konsekvenser. 

När vi tala om det kristna trosmedvetandets innehåll, så 
uppstår omedelbart frågan: hvar hafva vi detta trosmedvetan- 
des subjekt? Härpå kan naturligtvis närmast svaras, att detta 
trosmedvetande måste finnas hos hvarje verkligt troende kri- 
sten. Svaret är ju också onekligen riktigt, men äfven om det 
centrala i det kristna trosmedvetandet måste finnas hos hvarje 
kristen, så kan hos olika enskilda personer detta medvetandes 
innehåll till större eller mindre omfång varit höljdt i sådant 
dunkel, att det icke kan varda tal om ett systematiskt ord- 


nande af dess särskilda moment. Nu gäller det otvifvelaktigt 
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till någon del om hvarje enskild kristen, att en större eller 
mindre del af trosmedvetandets innehåll är dunkelt, emedan 
det icke blifvit föremål för en fullt klar och tydlig personlig 
erfarenhet. I fullaste mening kan därför endast den kristna 
församlingen i dess helhet, kyrkan, vara det kristna trosmed- 
vetandets subjekt. Ur denna synpunkt är alltså dogmatiken 
resultatet af det arbete, genom hvilket kyrkan söker bringa 
sitt trosmedvetandes innehåll till vetenskaplig klarhet och tyd- 
lighet. 

Då vi tala om en »kristlig dogmatik», så utsäges därmed 
sålunda icke endast, att dogmatiken har det kristna trosmed- 
vetandets innehåll till objekt, utan det innebär äfven, att detta 
behandlas från kristendomens egen ståndpunkt. 

Är nu dogmatiken resultatet af det arbete, genom hvilket 
kyrkan söker bringa sitt trosmedvetandes innehåll till veten- 
skaplig klarhet och tydlighet, så ligger det emellertid i sakens 
natur, att detta arbete måste utföras af kyrkans enskilda med- 
lemmar. Men då är det ock en följd af det sagda, att deras 
dogmatiska framställningar med nödvändighet varda i betänk- 
lig grad ensidiga och ofullständiga, om icke dogmatikern i 
viss mån läte kyrkans erfarenhet komplettera det, som i hans 
egen erfarenhet brister. Han känner sig ju själf såsom en lem i 
kyrkan, vet, att hans eget trosmedvetandes innehåll förhåller 
sig till kyrkans såsom något genom hans personliga egen- 
domlighet begränsadt individuellt till det allmänna. Genom 
hans aktgifvande på detta större innehåll faller dock i viss 
mån ljus öfver det i hans eget trosmedvetandes innehåll, som 
icke har samma grad af genom personlig erfarenhet vunnen 
klarhet och tydlighet som det öfriga. Så afhjälpes åtmin- 
stone till någon del ensidigheten och ofullständigheten, men 
onekligt är icke desto mindre, att något däraf kommer att 
kvarstå, och att ingen dogmatiker förmår att lika klart och 


fullständigt framställa samtliga moment i det kristna trosmed- 
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vetandets innehåll. I detta hänseende måste sålunda alltid de 
olika framställningarna af dogmatiken fullständiga hvarandra. 
Det kraf vi äro berättigade att ställa på en dogmatik är 
därför endast, att intet väsentligt moment i det kristna tros- 
medvetandets innehåll får saknas. Att vissa moment åter icke 
bära prägeln af samma direkta personliga erfarenhet som an- 
dra är en brist, som med nödvändighet sammanhänger med 
den individuella begränsningen. 

Är det nu ytterst kyrkan, som i dogmatiken söker bringa 
sitt trosmedvetandes innehåll till vetenskaplig klarhet och 
tydlighet, så är emellertid vidare att märka, att ju kyrkan till 
sin empiriska gestalt på den ekumeniska grunden har indivi- 
dualiserat sig i olika konfessioner. Häraf följer, att dogma- 
tiken äfven måste erhålla en konfessionell prägel. 

Gentemot detta har väl från mer eller mindre svärmiskt håll 
gjorts gällande, att det ideella vore, om den kristliga dogma- 
tiken vore uteslutande rs i den meningen, att den vore 
höjd öfver de konfessionella olikheterna. Detta kraf är dock 
som sagdt svärmiskt. Skulle det uppfyllas på det sättet, att 
dogmatikern ställde sig uteslutande på den gemensamma eku- 
meniska grunden, så skulle — om denna förutsättning icke 
öfverhufvudtaget vore en psykologisk omöjlighet — resultatet 
varda en vetenskaplig framställning af hvad vi genom ab- 
straktion mena hafva varit innehållet af församlingens tros- 
medvetande för halftannat årtusende tillbaka. Det skulle genom 
att sålunda stryka ett streck öfver den kyrkliga utvecklingen 
icke tillfredsställa någon vår tids kristen, och det skulle med 
ganska stor säkerhet icke heller hafva tillfredsställt någon af 
den äldsta kyrkans kristna, ty i deras trosmedvetande innehölls 
naturligtvis mycket, som icke ännu födts fram och sett dagens 
ljus i bekännelsens form. — Men äfven ur en annan synpunkt 
är detta kraf orimligt. Att kyrkan individualiserar sig i olika 


konfessioner, är icke något, som endast är af ondo, utan det 
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är förvisso i öfverensstämmelse med Guds vilja, att hvarje 
konfession skall ha sitt särskilda charisma. Icke det, att kyr- 
kan har individualiserat sig i olika konfessioner, är något orätt 
och af synden betingadt, utan detta är endast de falska en- 
sidigheter och bristfälligheter, som vidlåda de olika konfessio- 
nerna. De sanna konfessionella åtskillnaderna böra därför icke 
utplånas, utan de äro bestämda att komplettera hvarandra. 
Skulle man åter vilja göra gällande, att det är den ena, heliga, 
allmänneliga kyrkan, hvars trosmedvetandes innehåll bör brin- 
gas till vetenskaplig klarhet och tydlighet, så svara vi, att visser- 
ligen finnes den ena, heliga, allmänneliga kyrkan inom de olika 
konfessionerna, men å andra sidan tillhör ingen människa denna 
ena, heliga, allmänneliga kyrkan utan att tillhöra ett empiriskt 
kyrkosamfund. Då nu ingen på sant sätt kan framställa det 
kristna trosmedvetandets innehåll annat än så, som detta re- 
flekterar sig 1 hans eget religiösa medvetande, så är det up- 
penbart, att denna reflex med nödvändighet är betingad af 
egendomligheten hos den konfession, hvilken han tillhör. 

Af det sagda följer, att en evangelisk-luthersk dogmatik 
icke far vara en i abstrakt mening »kristlig dogmatik», utan 
den är resultatet af det arbete, genom hvilket den evangelisk- 
lutherska kyrkan söker bringa sz trosmedvetandes innehåll 
till vetenskaplig klarhet och tydlighet. Och så individualiserar 
sig krafvet på den evangelisk-lutherska dogmatiken därtill, att 
i denna intet moment i det evangelisk-lutherska trosmedve- 
tandets innehåll får saknas. Än mindre får däri något inne- 
hållas, som står i strid med detta trosmedvetande, sådant det 
fått sitt uttryck i denna kyrkas bekännelse. I denna mening 
måste dogmatiken vara ortodox. Detta utesluter emellertid 
ingalunda olikheter i dogmatikens såväl form som innehåll. 
Den förras individuella egendomlighet betingas utan vidare däraf, 
att författaren ju skall framställa innehållet så, som det i hans 
religiösa medvetande reflekteras. Häraf betingas i öfverens- 
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stämmelse med det förut sågda ock i viss mån olikheten i 
själfva innehållet, och det betingas ytterligare däraf, att mycket 
i detta trosmedvetandes innehåll icke ännu nått den grad af 
klarhet, att det i bekännelse kunnat uttryckas. 

Mot det sagda invändes nu utan tvifvel från många håll: 
ja, men om nu något af det, som författaren med djupaste 
öfvertygelse menar innehållas i hans trosmedvetande, står i 
strid mot det, som den kyrka, hvilken han tillhör, i sin be- 
kännelse uttalat, hvad har han då att göra? Huru omodernt 
detsen mar synasy tveka viicke om svaret: hamn ar då icke 
ägnad att framställa denna kyrkas dogmatik. 

Naturligtvis innebär detta icke i någon mening ett förbud 
mot att en luthersk teolog i en vetenskaplig framställning 
skulle få uttala en mot bekännelsen stridande åsikt, i synner- 
hetiom denna har stöd 1 den heliga Skrift. Ett sadant för- 
bud skulle stå i uppenbar strid mot den evangelisk-lutherska 
kyrkans egna principer. Men då han framställer en sådan 
mening, får han icke utgifva den för att vara evangelisk- 
luthersk, ty detta är att segla under falsk flagg. Han får och 
bör framställa den såsom en mening, hvilken är en annan än 
kyrkans, och det är då kyrkans, eventuellt också den enskil- 
des, plikt att med den heliga Skrift såsom lapis lydius pröfva, 
om bekännelsen här måhända uttryckt sig vilseledande eller 


i strid mot Skriften. 


Det framgår af det sagda, att dogmatikern äger det ma- 
terial, som han skall bearbeta, närmast i sitt eget trosmedve- 
tandes innehåll, men att detta måste belysas och kompletteras 
af kyrkans troserfarenhet, sådan denna är i bekännelsen ut- 
tryckt, men att såväl det egna trosmedvetandets innehåll som 
äfven den kyrkliga bekännelsen har sin yttersta grund och 
därför också sin öfversta norm i Guds frälsningsuppenbarelse 
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i den Heliga Skrift. Vi måste därför hålla fast vid den gamla 
satsen, att såväl det egna trosmedvetandet som ock den kyrk- 
liga bekännelsen äro för dogmatiken normerande endast ga 
et quatenus cum sacra scriptura consentiunt, d. v. s. blott där- 
för att och i den mån som de öfverensstämma med den heliga 
Skrift. 

Det är i viss mån förvillande att tala om den heliga 
Skrift, kyrkans bekännelse och det egna trosmedvetandet så- 
som trenne källor för dogmatiken. Källa i egentligaste me- 
ning är endast den Heliga Skrift. Bekännelsen är ett källans 
utflöde, och ett ytterligare utflöde är det egna trosmedvetandet. 
Jag får hämta vatten ur bäcken, därför att den innehåller 
källans vatten. Men om en bäck rinner fram genom historiens 
marker, så är det möjligt, att grumliga biflöden däri flyta in. 
Jag får då hämta vatten endast Z der mån, som det kommer 
från källan och kan legitimera sig såsom källans rena vatten. 

Förefinnes nu möjligheten af grumliga biflöden till be- 
kännelsen, huru mycket mer då till det egna trosmedvetandet, 
när ju under hela detta lif den gamla, naturliga människan 


städse gör sitt inflytande gällande. 


Vi sade, att dogmatikens uppgift är att bringa det kristna 
trosmedvetandets innebåll till vetenskaplig klarhet och tydlig- 
het närmast för detta trosmedvetande själft. 

Dogmatiken kunde sålunda synas hafva till uppgift endast 
att för tron ådagalägga dess innehåll såsom en subjektiv san- 
ning. Dess uppgift sträcker sig dock längre. Den vill upp- 
visa detta innehåll äfven såsom objektiv sanning. Icke så, 
som om den ville göra detta genom matematiskt tvingande 
bevis — dess objekt vore då icke trosmedvetandets innehåll — 
men dock så, att den vill uppvisa detta innehåll såsom för- 


nuftsenligt, emedan det att antaga ett motsatt förhållande skulle 
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innebära en dualism emellan 'skapelsens Gud — som uppen- 
barar sig i vårt förnuft — och återlösningens Gud. 

Den vill uppvisa denna öfverensstämmelse med förnuftet, 
dels så att den vill ådagalägga, att den kristna världsåskåd- 
ningen ensam förmår lösa tillvarons gåtor, och dels så, att den 
vill visa, att ingen af dess utsagor står i olöslig strid med obe- 
stridliga förnuftsanningar. Härvid är den dock fullt medveten 
därom, att denna dess apologetiska uppgift har en betydelse 
blott för dem, hvilka hafva ett verkligt sensorium för det, 
som det här gäller, hvilket sensorium ytterst sammanhänger med 
en härför disponerande viljeriktning. Den är fullt medveten 
därom, att kristendomen icke kan påtvingas människor på 
samma sätt som man kan tvinga dem att erkänna en logisk 
slutlednings riktighet, men den kan under den nämnda förut- 
sättningen i någon mån hindra en människa att göra mot- 


stånd mot andens verk. 


Såväl ur denna synpunkt som af det förut sagda framgår 
nödvändigheten för dogmatiken att stå i så nära kontakt som 
möjligt med filosofiens resultat. Detta gäller icke blott det i 
yttre mening formella; så att det t. ex. icke går an för vår 
tids dogmatik — om den vill vara allmänbegriplig i den mån 
den bör vara det — att tala om realism i samma mening, 
som skolastiken gjorde detta, utan det gäller något vida mer. 
Det gäller att öfverhufvudtaget med hänsyn till vår tids icke blott 
uttryckssätt, utan äfven hela dess begrepps- och föreställnings- 
värld öfversätta de eviga och oföränderliga sanningarna på ett 
för vår tid begripligt språk, men det gäller ock att göra detta 
så, att det eviga sanningsinnehållet härvid icke vränges eller 
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Några tankar om de sedliga samfunden och 
Guds rike. 
(Forts.) 

Allra först kunna vi om Guds rike utsäga, att det är 
ett personligheternas samfund, men äfven sträckande sig till 
den opersonliga tillvaron. Detta ligger omedelbart i karaktären 
af ett Guds rike. Några ord må belysa innebörden häraf. 

Guds rike är ett personligheternas samfund. Ett rike 
betecknar alltid ett sådant samfund. Och emedan det här 
är fråga om ett Guds rike, är det ett sådant personligheternas 
rike, där Gud, den högsta personligheten, den absolute per- 
sonen, är konung. Ett rike svarar nu mot sitt namn, i samma 
mån som å ena sidan den härskande viljan verkligen härskar 
1 och hos de andra viljorna, hvarigenom enhet och därmed 
fasthet ernås, och å andra sidan de behärskade viljorna be- 
härskas så, att de icke försvagas, än mindre dräpas, såsom 
viljor, utan tvärtom .stärkas och fullkomnas i sin egenskap 
af viljor, d. ä. personer. Om de enskilda viljorna eller per- 
sonerna godtyckligt valde och bestämde hvar och en sin väg 
utan att vara verkligt behärskade af den högsta viljan, så 
blefve följden icke endast sönderslitenhet samt bristande 
enhet och fasthet, utan de enskilda viljorna eller personerna 
själfva skulle också därigenom försvagas och till sist förstö- 
ras i sin egenskap af personer — något som erfarenheten på 
flere områden rikligt betygar. Godtycklighet i valet inne- 
bär nämligen en brist i personligheten; den är en karrikatyr 
af själtbestämningen och därmed af personligheten, hvilken 
senare kännetecknas af lagbestämd och därmed rätteligen 
motiverad själfbestämning. Förbiseendet häraf vållar stor 
skada, hvarpå samtidens historia lämnar talrika exempel. 
Och vidare, om å andra sidan den högsta viljan despotiskt 
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undertryckte alla de enskilda viljorna, så att den komme att 
härska endast öfver slafvar, så blefve därigenom personlig- 
hetskaraktären förstörd icke endast hos de behärskade vil- 
jorna utan äfven hos den härskande viljan själf. Ty viljande 
personlighet är såsom sådan makt, men genom att icke tåla 
bredvid sig andra viljor röjer man sin vanmakt, d. v. s. sin 
brist på personlighet; det är ett svaghetstecken och speciellt 
tecken till en svag personlighet, om man undertrycker andra 
personligheter. Däremot är det ett tecken till en stark och 
således-verklig personlighet, om man icke endast tolererar 
utan rent af stärker de andra personligheterna men på samma 
gång behärskar dem. Men huru är detta möjligt? I det föl- 
jande skola vi söka visa detta. Här betona vi endast, att 
detta personlighetssamfund, som heter Guds rike, nödvändigt 
är ett samfund, där Gud, den högste personen, med sin vilja 
regerar alla de andra viljorna, men så, att dessa senare just 
därigenom bevaras eller stärkas och fullkomnas såsom viljande 
personer. j 

Vi ha sagt, att Guds rike är ett personligheternas 
samfund, och vi kunde ha sagt, att det alltigenom är ett så- 
dant samfund, d. v. s. att det helt och hållet har att göra 
med viljor och viljors ömsesidiga förhållanden. Icke desto 
mindre ha vi tillfogat, att det äfven sträcker sig till den 
opersonliga tillvaron. Detta tillägg innebär icke någon in- 
skränkning i, än. mindre någon motsägelse mot, den förra 
delen af vår sats. Ja, vi kunde äfven uttrycka oss sålunda: 
Guds rike är ett personligheternas samfund, och därför sträc- 
ker det sig äfven till den opersonliga tillvaron. Ty där en 
kraftig, alltså verkligt fungerande personlighet finnes, där sät-' 
er den sin prägel på det opersonliga, hvarmed den kommer 
beröring, och blir alltmer härskande öfver detta operson- 
Iga eller viljelösa. Vi se detta förhållande framträda på hela 


(et område, som vi bruka sammanfatta under namnet kultur. 
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I kulturen visar just den mänskliga personligheten sin makt 
öfver det opersonliga och sätter sin prägel på detta senare. 
Den opersonliga tillvaron får sålunda alltmer personlighetsmär- 
ket på sig; den blifver dragen in under personlighetsvärldens 
gebit. Man tänke t. ex. på, huru den för ett visst folk egen- 
domliga personlighetskaraktären eller den s. k. folkindividuali- 
teten gifver sig tillkänna i folkets språk, litteratur, byggnader 
Od Sk Ve sjar Lisjälfva dandeti eller: jorden flat fivaras avoRdet 
äfven ligger en stor sanning däri, att landets natur afpräglar 


sig i folkkaraktären. Ju kraftigare personligheten utvecklar 


g 
sig, desto mera tager den i sin tjänst den opersonliga tillva- 
ron. Härigenom blir den opersonliga tillvaron, eller hvad 
man ock brukar kalla naturen, adlad eller förklarad med hän- 
syn till sin egentliga och innersta art; allt, som finnes, åda- 
galägges härigenom i sin grund antingen vara personlighet 
eller vara till för personligheten, således mera medelbart eller 
mera omedelbart höra med till personlighetens värld och 
ämnadt att stå i dess tjänst. Vi röra här vid den stora, 
hjärtat vidgande sanning, för hvilken isynnerhet våra svenska 
filosofer haft skärpt blick, nämligen att all sann verklighet 
är personlighetsverklighet eller att ingenting är, utom för så 
vidt som det är personlig tillvaro eller åtminstone på något 
sätt väsentligen hörer samman därmed. Klyftan mellan per- 
sonlig och opersonlig tillvaro kan visserligen nu synas vara 
ganska stor, ja oöfverstiglig, men om utvecklingen visar, att 
denna klyfta fylles på det sättet, att den personliga tillvaror 
alltmer trycker sin prägel på den opersonliga och drager denn: 
senare allt längre in under sitt herravälde, så tyder det pi, 
att den klyftan i tillvarons grund var fylld, och visserliger 
icke, såsom mången menar, på det sättet, att allt i grunden 
var opersonlig tillvaro, ja kanske materia, utan tvärtom å, 
att allt i grunden var personlighet eller personlighets tilllö- 


righet, d. v. s. ägde rätt till existens endast såsom höranie 


2 


med till personlighetens värld: Emedan nu Guds rike är 
personlighetssamfundet par préférence, omfattar detsamma den 
opersonliga tillvaron och drager denna alltmera inom sitt om- 
råde, förklarande densamma, således förklarande naturen och 
därmed äfven kroppsligheten efter sin personlighetsbild. 

Erinras må i detta sammanhang, att personlighetens 
kärna är vilja. Kulturen, kunskaperna, ja själfva tänkandet, 
allt detta isoleradt från viljelifvet är opersonligt. Först då 
det är taget i viljans tjänst, vare sig en god eller ond viljas, 
får det=ett egentligt värde — eller ovärde —, först då blif- 
ver det en realitet i egentlig mening. Guds rike sträcker sig 
till allt detta, stärker detsamma och förklarar och helgar 
detsamma, därför att detta allt, ehuru i sig opersonligt, hörer 
med till det personligas område. 

Om vi stannade vid att karaktärisera Guds rike såsom 
ett personligheternas samfund, skulle vi emellertid endast ha 
angifvit en jämförelsevis formell egenskap hos detsamma. 
Det ligger något vida mera, och det omedelbart, i detta be- 
grepp Guds rike, nämligen att det är ett den heliga kärlekens 
samfund. Därmed är dess reella karaktär angifven; det är 
nämligen därmed sagdt, att det äger en i etisk mening god 
karaktär. En viljande personlighet kan vara god eller ond; 
viljan kan vara riktad på det goda eller på det onda och 
blifver själf god eller ond, allteftersom det ena eller det andra 
äger rum. Det är något stort att vara en vilja, en viljande 
personlighet, men det kan vara en storhet i det goda eller 
Zz det onda. Mången gång hylla människorna en stark 
och mäktig personlighet, oafsedt huruvida hans storhet är 
af det ena eller af det andra slaget. Om en Georg Brandes 
är en stor personlighet — något som torde böra starkt be- 
tviflas — så ligger hans storhet alldeles gifvet icke i det 
godas riktlinie. De som i vårt land nyligen hyllat honom 


såsom en stor man ha därmed gifvit tillkänna, att det för 
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dem är indifferent, huruvida de gifva sin hyllning åt det goda 
eller åt det onda; det är för dem nog, att den de hylla är 
en enligt deras mening stor personlighet; den etiska karak- 
tären god eller ond kommer dem icke vid. Nåväl, de unga, 
som ännu befinna sig midt i sin brytningstid, åtminstone 
många bland dem, lära väl längre fram finna, att de icke så 
mycket tänkt på hvad de gjorde, och deras handling bör 
därefter bedömas. Men då mognade män, äfven sådana som 
äga höga förtroendeuppdrag, taga del i hyllningen för en man, 
som sammanställt kristendomen med alkoholismen och anser 
det tillkomma en framstegsvänlig regering att förfölja kristen- 
domen och som genom hela sin verksamhet tydligt visat, 
hvilken anda som behärskar honom, så är det svårt att däri 
se annat än ett vittnesbörd om, att för dessa ingen vikt lig- 
ger på skillnaden mellan etiskt god eller etiskt ond storhet. 
Ty tanklöshet har man härvidlag svårt att antaga. Under 
den förutsättning att detta antagande icke får göras, skulle 
vi sålunda här hafva ett färskt och mycket talande exempel 
på elimineringen af skillnaden mellan etiskt godt och etiskt 
ondt, då det gäller värdesättning af en personlighet och den 
honom tillhörande storheten — så vida icke hyllningen skulle 
vara ägnad åt den vxrda storheten i denna dess egenskap. I 
den mest radikala motsättning häremot göra vi nu gällande, 
att för oss kommer allt an på just denna etiska beskaffenhet. 
Först i och med det att en vilja är konstaterad såsom en 
god vilja, får den för oss ett reellt värde. Och den vilja, som 
härskar i Guds rike, är den goda, den absolut goda viljan. 
Därför gifva vi här en hyllning, som i djup innebörd vida 
öfvergår all annan hyllning; den hyllning vi ägna denna i 
gudsriket härskande, absolut goda vilja är tillbedjan. Gud är 
nämligen just såsom Gud den absolut gode eller, med ett ri- 
kare uttryck, den heliga kärleken. Kärlek är godhet i dess 
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liga uppenbarelse. Och epitetet helig är för tydlighetens 
skull tillagdt. Hvarje kärlek, i den mån den är verklig kär- 
lek, är nämligen helig, d. v. s. riktad på hvad som är godt 
och nitälskande mot hvad som är ondt. Emellertid misskän- 
nes ofta kärleken, som om den skulle kunna vara slapp i sin 
riktning på det goda och i sin nitälskan mot det onda, och 
man betecknar därför rent af ofta med namnet kärlek den 
kärlekens karrikatyr, som består i hängifvenhet åt det onda 
eller åt sedligt indifferenta sträfvanden, t. ex. framåtskridande, 
utveckling etc. Verklig kärlek, den kärlek, som består, inne- 
bär, att en varelse gifver sig åt en annan på det sättet och 
med den effekten, att man därmed vinner eller upprätthåller 
sin egen själfständighet. Och detta slags hängifvenhet är 
möjlig, endast där man gifver sig, offrar sig åt det goda och 
följaktligen brinner af nitälskan mot det onda. Alltså, all 
verklig kärlek är eo ipso helig, men i följd af det misskän- 
nande af kärlekens rätta art, hvarom här erinrats, är det för 
tydlighetens skull af nöden att accentuera den helighetskarak- 
tär, som tillhörer kärlekens väsen. Och alldeles särskildt är detta 
behöfligt i en tid, som har en karaktäristisk svaghet i bristande 
känsla för kärlekens helighetsart och för det heliga i allmänhet: 

Gud är nu, vi upprepa det, den heliga kärleken i abso- 
lut mening. Därmed är Guds väsen uttryckt; vi skulle äfven 
kunna vända om satsen och säga: den heliga kärleken i abso- 
lut mening, det är Gud. Det ena uttrycket kan sättas i det 
andras ställe. Allt hvad vi pläga kalla egenskaper hos Gud 
ligger inneslutet i detta, att han är den absoluta heliga kär- 
leken, och alla andra gudomliga egenskaper få lif och kraft, 
därför att de äro den heliga kärlekens yttringar. Därigenom 
att Gud inses vara till sitt väsen den heliga kärleken, blifver 
värt gudsbegrepp ett etiskt gudsbegrepp i motsats till hvarje 
sådant begrepp om Gud, som ur hans väsen eliminerar den 
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oetiska gudsbegrepp. Då man föreställer sig Gud såsom va- 
randet eller tänkandet, har man ett oetiskt eller rättare under 
det etiska området fallande gudsbegrepp af det skälet, att 
Gud ej är insedd vara person; det etiska involverar nämligen 
personlighet, och där personlig tillvaro saknas, kan icke bli tal 
om det etiskt goda (liksom icke heller om det etiskt onda). Och 
då man föreställer sig Gud såsom den kärleksfulle Fadren men 
utan nitälskande helighet — såsom händelsen i allmänhet är 
inom den s. k. moderna teologien — har man äfven ett 
oetiskt gudsbegrepp, emedan man saknar den verkliga kärle- 
kens begrepp. 

Emedan Gud är den absoluta heliga kärleken, är hans 
rike nödvändigtvis ett den heliga kärlekens samfund, d. v. s. så- 
väl den härskande viljan som de behärskade. viljorna karaktäri- 
seras: eller blifva, hvad de senare beträffar, mer! och mer ka: 
raktäriserade af helig kärlek; genom den heliga kärlekens band 
bindas dessa senare ock allt fastare samman med hvarandra, 
men först och sist med rikets konung. Arten af den förbindelse, 
som därigenom uppkommer mellan konungen och hans un- 
dersåtar, framgår af den kärlekens karaktär, hvarom nyss erin- 
rats. I kärleken gifver sig en person, ha vi sagt, åt en an- 
nan på det sättet och med den effekten, att han därmed vin- 
ner, stärker eller bevarar sin egen själfständighet. Detta 
kan äfven uttryckas så, att man i kärleken är höjd öfver 
motsatsen mellan bundenhet och frihet. Befinner man sig 
inom kärlekens område, så har man inträdt i en lifssfär, där 
intet rum finnes för en sådan motsättning. Ett skönt exem- 
pel härpå med fullt öfvertygande beviskraft för en hvar, 
som däraf har erfarenhet, äga vi inom det visserligen lägre, 
men dock ingalunda låga, kärleksområde, som utgöres af kär- 
leken mellan man och kvinna, där nämligen denna får vara 
ett utflöde af den urbildliga kärleken. Den mest själfständige 
och själfständighetsälskande man är i sitt förhållande till den 


NÅGRA TANKAR OM DE SEDIL. SAMF. OCH GUDS RIKE ILI 


älskade bunden; han vet sig vara bunden, och han we vara 
bunden, på det starkaste sätt, men det faller honom icke in 
att däri se någon inskränkning af sin själfständighet; denna 
hans själfständighet ökas tvärtom, i samma mån som den 
nämnda bundenheten ökas; först genom förmedling af denna 
kärlekens bundenhet blifver han riktigt en 2an, en själfstän- 
dig man. Detta är kriteriet på, att kärlek verkligen råder i 
detta underbara förhållande mellan tvenne mänskliga indi- 
vider, en man och en kvinna. Men i kärleken icke endast 
gifver man sig åt den älskade, man har jämväl i sin kärlek, 
både i den man gifver och i den man mottager, en makt, 
den största på jorden tänkbara makt. Och ju rikare kärlek 
man gifver och mottager, desto starkare makt ernår man öfver 
den älskade, men en' makt, hvarigenom den älskade icke 
undertryckes utan alltmer stärkes i sin ställning såsom älskande 
person. I detta nu med ett exempel från området för kärlek 
mellan man och kvinna påvisade, hemlighetsfullt underbara men 
faktiskt befintliga och ovedersägliga förhållande ligger förkla- 
ringen — för så vidt en förklaring kan gifvas — af möjligheten, 
att en stark personlighet genom att härska öfver andra viljor 
stärker dem i deras egenskap af viljor. Förklaringen är denna: 
kärlek, helig kärlek är den härskande personens och de behär- 
skade personernas karaktär och band. Endast under denna förut- 
sättning är det sant, att en stark personlighet genom sin makt 
öfver andra bevarar och stärker dessa andra i deras egen- 
skap af personer. Emedan nu Gud är icke endast den star- 
kaste personligheten, den absolute personen, utan tillika är 
detta därigenom att han är den starkaste kärleken, den ab- 
soluta heliga kärleken, därför är hans konungamakt i hans 
rike på en gång den absolut behärskande och den absolut 
frigörande, eller det ena i och genom det andra. 

Såsom ett den heliga kärlekens samfund är Guds rike 
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ning och framförallt en viljebestämning. Guds rike är sålunda 
en förbindelse mellan af kärleken karaktäriserade viljor. Kri- 
stus säger därför: »Guds rike kommer icke med yttre åthäf- 
vor, ej heller skall man säga: ser här eller serdär; ty se; 
Guds rike är invärtes. 1 Eder» (Luk: 17: 20, 21). Ock Paulus 
betygar: »Guds rike är icke mat och dryck utan rättfärdighet 
och frid och fröjd i den Helige Ande» (Rom. 14: 17). Icke 
desto mindre uppenbarar sig Guds rike äfven i det yttre. 
Därmed är i själfva verket ingen inskränkning gjord i beto- 
ningen af Guds rikes inre, andliga beskaffenhet. Snarare är 
därmed en enkel konklusion dragen: emedan Guds rike är af 
inre, andlig art, uppenbarar det sig äfven i det yttre. Om 
helig kärlek verkligen lefver i en persons inre, d. ä. i perso- 
nen själf, så bevisar sig denna kärlek nödvändigt i det yttre, 
i den heliga kärlekens handlingar ända ut i periferien af det 
område, som personen behärskar. Och är nu Guds rike verk- 
ligen den heliga kärlekens samfund och därmed till sitt väsen 
ett inre, andligt, så måste det ådagalägga sin tillvaro och 
sin art inom hela det område, som detta rike omfattar eller 
sträfvar att omfatta, d. v. s. hela tillvaron, och ända ut i dess 
yttersta periferi. Lika oriktigt som det vore att föreställa sig 
Guds rike såsom kommande med yttre åthäfvor, d. v. s. 
ägande sitt väsen och sitt ursprung i den yttre världen, t. ex. 
1 dit hörande tecken och under, lika fåvitskt vore det att för- 
neka den allsmäktiga heliga kärlekens rike makt att i den 
yttre världen och till sist i själfva kroppslighetens förhärli- 
gande ådagalägga sin tillvaro. Icke utifrån inåt går härvid- 
lag utvecklingen — endast i den meningen kan talas om en 
sådan utveckling, att vår uppmärksamhet kan behöfva fästas 
på Guds rike -genom att ledas från det yttre till det inre, 
något som utgör förklaringen af Israels fostran i gamla testa- 
mentet och hvarje därmed analog fostran liksom äfven, från 
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tet. Sedan Guds rike fått en verklig fästepunkt inom ett 
område, går dess utveckling inifrån utåt, ända till dess, så- 
som de gamle sagt, det yttre varder såsom det inre, d. v. s. 
allt, som kan sägas i ordets fulla mening existera, är vordet 
ett moment i Guds rike och därmed Gud är vorden allt i 
alla. Äfven denna sida af saken, nämligen att Guds rike 
bevisar sin tillvaro i det yttre, är betonad i nya testamentet, 
t. ex. af Frälsaren själf i det citerade Lukas” 17:de kapitel 
omedelbart efter de förut anförda orden: »Såsom ljungelden 
lyser från himmelens ena ända till den andra, så skall män- 
niskosonen vara på sin dag»; lika tydlig för alla som den 
starka blixten är, lika omisskännlig äfven i det yttre skall Guds 
rikes sista tillkommelse vara; ingen skall kunna misstaga sig 
därom. 

Vi ha betonat, att Guds rike är ett sådant personlighets- 
samfund, som har helig kärlek till sin karaktär, eller att det 
är ett" den heliga kärlekens samfund. Däri ligger nu vidare 
inneslutet, att det är en evighetsverklighet, men tillika för- 
verkligande sig i tiden. 

Guds rike måste äga evighetsart. Gud är ju den evige. 
Men sanningen däraf blir rätt insedd och viss, först då vi på 
fullt allvar erfarit, att Gud är Gud, därför att han är helig 
kärlek. Ty all verklig kärlek är såsom sådan af evighets 
natur. Kärlek är starkare än döden. Kärleken upphör al- 
drig. Kärlek, där den är verklig, bärer inom sig själf vittnes- 
bördet om, att den icke förgås. Vid den öppnade grafven 
vittnar den kärlek, som band samman den i grafven lagde 
med den vid densamma stående och af smärta fyllde, omedel- 
bart om en tillvaro, som icke upphör med döden. Alla s. k. 
bevis mot evighetstillvaron förlora sin makt inför en äkta 
kärlek, som band hjärta vid hjärta inför lefvande Gud; och 
alla s. k. bevis för evighetstillvaron blifva här öfverflödiga. 
Det sagda gäller äfven s. k. naturlig kärlek, där den är verk- 
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lig och mot sig själf trogen; äfven den kärleken vittnar om 
evighetstillvaro, vittnar om, att döden ingalunda är slutet på 
förbindelsen mellan dem, som älskade hvarandra, d. v. s. gåfvo 
sin persons innersta åt hvarandra. Äfven den kärleken kom- 
mer från Gud, all kärleks källa, om den ock ofta blifvit på 
olika sätt grumlad. Det afgörande, praktiska »beviset» för 
evighetstillvaron utgöres af kärlekens verklighet. Därför är 
äfven den heliga kärlekens samfund, Guds rike, såsom sådant 
en evighetsverklighet. 

Bibliska uttryck för Guds rikes upphöjdhet öfver tiden 
äga vi i sådana uttryck som: Guds rike kommer eller Guds 
rike är nära, eller i bönen Tillkomme ditt rike. Det, som 
kommer till någon eller någonstädes hän, äger förut tillvaro 
men uppenbarar eller ådagalägger genom sin ankomst sin 
verklighet inom ett nytt område. Guds rike är redan före 
sitt förverkligande i tiden och på jorden till såsom en verk- 
lighet. Det blifver icke till först genom förverkligandet här 
i tiden. Det måste så vara, emedan det ar Guds, den evige 
Gudens rike. 

Emellertid kunna vi helt naturligt säga ganska litet om 
arten af Guds rikes evighetstillvaro, för så vidt den är obero- 
ende af dess uppenbarelse i tiden Något kan dock sägas 
på grund af hvad vi känna genom beröringen med guds- 
riket i tiden. Vi kunna veta, att detta Guds eviga rike inne- 
fattar en oändlig rikedom, en fullhet af gudomliga krafter, 
allesammans ägande sin enhet i den absoluta, heliga kärlek, 
som utgör Guds väsen. Om dessa evighetskrafters relation 
till det personliga eller om deras sammanfattning i personlig- 
hetscentra hafva vi helt visst en viktig antydan i den på skrif- 
ten grundade treenighetsläran. Huru mycket hemlighetsfullt 
dunkel än må omgifva denna lära och huru gåtfull den än 
må synas i flere hänseenden, föres dock den något på dju- 
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förutsättning än för den ena, än för den andra i klar dag lig- 
gande sidan af kristendomen, och ofta visar den sig äga en 
praktisk betydelse, som man ej alltid på förhand kunde vänta. 
Så är händelsen härvidlag. Denna lära erinrar oss här där- 
om, att Guds och hans evighets värld ej utgöra en åtskillnads- 
lös eller enformig enhet, utan en enhet, som i sig rymmer 
en fullhet, hvilken anstår den absoluta heliga kärlekens inne- 
håll, en fullhet, hvars mäktiga krafter äro samlade i inbördes 
skön harmoni och växelverkan uti personlighets- eller vilje- 
centra: —Vi ville sålunda här endast erinra därom, att tre- 
enighetsläran bland annat vill rikta vår uppmärksamhet på, 
att i Gud och hans eviga värld råder ett rikt, heligt kärleks- 
lif med en mångfald yttringar, hvarigenom vi åtminstone 
kunna ana, hvarför det kan talas om ett Guds-rike, som är 
evigt och som kommer ned ofvanifrån, från evigheten, där 
det har sin egentliga tillvaro, men hvarifrån det träder inom 
tidens gränser. Det är på grund af denna sin evighetsart, 
som det kan kallas ett rike, som icke bäfva kan; det är på 
grund däraf dess makt är rätteligen stor, dess seger viss, ar- 
betet i dess tjänst hoppfullt och fröjdefullt. 

Vi skulle i detta sammanhang äfven kunna erinra om 
skriftens och vår Frälsares vittnesbörd om änglavärldens till- 
varo. Gud är, äfven bortsedt från jordens och vår tidstill- 
varos människoskaror, härskarornas Gud. Jorden och tiden 
äro endast 27 afdelning af Guds värld. Vi stå icke heller 
utan rapport med den där ofvan varande personlighetsvärlden. 
Det förtjänar att beaktas, hurusom ofta just de längst gående 
materialister lätt svänga om till en mycket intensiv tro på 
en andevärld, ehuru då vanligen i en sådan tro blandar sig 
allehanda ingalunda ofarlig vidskepelse. Man erinre sig t. ex., 
huruledes materialistiska vetenskapsmän blifvit ifriga spiri- 
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Vi kunna äfven i hednavärldens mångguderi se ett, låt 
vara förorenadt, vittnesbörd om tillvaron af en rik mångfald 
inom den öfver rum och tid varande världen, för att nu icke 
tala om en Platos ädla spekulation med de eviga idéerna till 
sitt föremål. 

Alltnog, Guds rike är af evighetsnatur, just emedan det 
är Guds rike, vi må för öfrigt tillägga det senast sagda hvil- 
ken betydelse som helst. Men det förverkligas äfven i tiden. 
Det är just tidens egentliga betydelse, att den vill bringa 
evigheten till en sådan gestaltning, att denna kan af oss gri- 
pas. Tid är icke någon radikal motsats mot evigHet. Vare 
sig vi söka med vår tanke fullfölja tiden i dess utsträckning 
tillbaka eller framåt, eller vi söka sönderdela den i allt mindre 
beståndsdelar, komma vi till korta, i det att vi i det ena så 
väl som i det andra fallet möta oändligheten. På liknande 
sätt förhåller det sig äfven med det med tiden korrespon- 
derande rummet. Hvad innebär detta, om icke att tiden — 
såväl som rummet — tänkt såsom någonting för sig, isolerad 
från evighetens oändlighet, motsäger eller upphäfver sig själf, 
under det att dess rätta karaktär just är att vara en, låt vara 
ofullkomlig, uppenbarelseform för evighetstillvaron, för oänd- 
lighetens lif. Tid, icke i motsättning mot evighet, utan tid 
fylld af evighet, det är den rätta tiden. Då kan och vill och 
måste Guds eviga rike med sin heliga kärlek vinna gestalt 
bland oss i tiden. Och för så vidt som vi i tiden möta detta 
eviga rike, vinna vi omedelbar erfarenhet däraf; det är om 
detta i tiden sig förverkligande Guds rike vi hafva talat, då 
vi kallat detsamma ett personlighetssamfund och ett heligt 
kärlekssamfund, men då vi aktade därpå, och i synnerhet på 
den sistnämnda beskaffenheten, mötte oss evighetskaraktären 
1 detta underbara samfund, som heter Guds rike och som i 
nära samband med sin evighetsart äfven benämnes himlarnes 
rike. 
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I öfverensstämmelse med tidens ej mindre än rummets 
delbarhet och utsträckning står det, att Guds rike vid sitt för- 
verkligande i tiden söker vinna gestalt på flere sätt och i 
flere former. Olika sidor af det gudomliga heliga kärleks- 
riket behöfva olika former för att kunna framträda hos oss. 
Därför finns det flere sedliga samfund, som äro Guds rikes 
uppenbarelseformer eller fenomen bland oss. De behöfvas 
alla för att komplettera hvarandra och sålunda bringa guds- 
riket till en så allsidig utveckling som möjligt. Af erfaren- 
het veta vi, hvilka dessa samfund äro. De äro förut nämnda: 
familj, stat, kyrka, hvartill äfven kunna läggas vetenskapens 
och konstens områden. 

Då Guds rike söker förverkliga sig i tiden, så möter 
det här en fientlig makt i ett annat rike, syndens rike. All 
erfarenhet vittnar om, att Guds rikes utveckling på jorden 
icke försiggår ostördt eller, så att säga, 1 rak linje, utan på 
mångfaldigt sätt korsas och delvis afbrytes af den fiende- 
makt, som vi kalla synd och hvars väsen kan betecknas 
som själfviskhet, således den direkta motsatsen mot den heliga 
kärlek, som är gudsrikets signatur. Under det att den heliga 
kärleken består däri, att man gifver ut sig själf och där- 
igenom vinner sig själf, består själfviskheten däri, att man 
bevarar och stärker sig själf och därigenom förlorar sig själf. 
Under det att man i den heliga kärleken brinner af nitälskan mot 
det onda och de onda och därigenom möjliggör starka hjärteför- 
bindelser de mest olika tänkande emellan, är den själfviske slapp 
eller liberal gent emot det onda och de onda såsom sådana 
och afskär därigenom för sig möjligheten af oslitliga hjärte- 
bands knytande äfven med hänsyn till likasinnade. 

Äfven synden framträder i gestalten af ett rike, ett 
samfund. Icke endast flere eller färre från hvarandra isole- 
rade punkter i mänskligheten äro kännetecknade af synd, 
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Hvad den äldre dogmatiken velat angifva genom sin arf- 
syndslära, har en nyare teologi sökt gifva uttryck åt genom 
begreppet syndens rike. I båda fallen har man åsyftat att 
gifva uttryck åt det förhållandet, att synden binder samman 
människorna på olika orter och i olika tider till ett helt. Om 
vi i detta sammanhang ansluta oss till den nyare terminolo- 
gien, så sker det för att skarpare markera motsättningen 
mot gudsrikesbegreppet. Inom mänskligheten mötas de båda 
rikena eller makterna, kämpande mot hvarandra om männi- 
skorna och om mänskligheten. Gudsrikets utveckling får så- 
lunda formen af strid; den blir ett krig mot en dödsfiende. 
Denna motsättning, stegrad till oförsonlig strid, är den 
egentliga grundmotsättningen i världshistorien, i folkens och 
i de enskildas historia. Så länge en människa icke fått klart 
för sig, att detta är historiens egentliga innebörd, har hon 
icke begynt att på allvar taga del i människolifvet. 

I likhet med gudsriket har syndens rike personligheéts- 
karaktär. Det är icke opersonliga makter, tankar, känslor, 
idéer eller drifter, som utgöra dess egentliga innehåll eller 
gifva åt detsamma realitet; Nej, äfven här möta oss viljor. 
Liksom helig kärlek innesluter begreppet personlighet — en 
kärlek, som icke finns hos en personlig vilja och riktar sig 
mot personliga viljor, är endast en tankeabstraktion, men 
ingen realitet — på samma sätt förutsätter själfviskheten en 
personlig vilja såsom bärare däraf, för så vidt som själfvisk- 
heten är något mera än en af tanken gjord abstraktion från 
verkligheten. Det är emellertid icke endast vissa människor, 
som i striden mellan Guds rike och syndens rike stå emot 
andra människor; äfven i människan själf utkämpas striden; 
den enskilda människans vilja kämpar så att säga mot sig 
själf eller synes liksom dela sig i tvenne mot hvarandra 
kämpande viljor. Erfarenheten vittnar härom. Man jäm- 
före i detta hänseende det klassiska stället Rom. 7. 
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Vi kunna dock gå ännu längre och säga: äfven syndens 
rike på jorden är en uppenbarelseform af en visserligen icke 
evig — ty evigt är endast det goda — men dock utom och 
öfver vår tid varande verklighet. Skriften talar om ett dia- 
boliskt ondt, om en djäfvul och hans rike, således om en 
ond personlig andevärld, som har formen af ett rike, en efter- 
apning och tillika vrångbild af Guds rike, såsom ju det onda 
alltid lefver på det goda och därför söker att i formellt af- 
seende efterlikna denna sin reella motsats. Erfarenheten vitt- 
nar ock om uppenbarelsen af en sådan radikal ondska, att 
vi ofta — äfven om vi alls icke äro ömtåliga af oss — måste 
säga: detta är en diabolisk ondska, den människan är såsom 
besatt af en ond ande. Mot bakgrunden af det utomjor- 
diska eller utomtidliga onda får syndens eller — "såsom vi nu 
ock kunna säga — djäfvulens rike en stegrad, mycket allvar- 
sam betydelse. Och Guds rikes strid får likaledes därigenom 
en allvarsammare karaktär. 

På denna punkt af vår framställning måste nu erinras 
om Kristus Jesus och hans betydelse för gudsriket. Han har 
förkunnat Guds rike, men det är långt ifrån allt hvad han 
gjort för detta rike. Det är det allra minsta af hvad han 
gjort. Han har också fört, Guds rike hed på jorden i en 
långt fullare mening, än förut var händelsen, i det han i sin 
person förverkligat "den heliga kärlek, som är detta rikes 
signatur. v Men "han har vidare — och det är därpå hans 
frälsarekaraktär beror — såsom Guds rikes hufvud och medel- 
punkt utkämpat den principiellt afgörande striden mot syndens 
och djäfvulens rike samt vunnit seger. Det är på detta sätt 
han har förverkligat den heliga kärlek, som utmärker Guds 
rike, -och ödet? är på grund af rdenna hans strid och seger, 
som hans förkunnelse af Guds rike innesluter kraft för alla 
tider. Guds rike kan nu äfven med lika rätt benämnas Krist 


rike, dock endast under den förutsättning att Kristus är 
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något annat än en ovanlig, enastående människa, endast 
under den förutsättning att han är den uppenbarade Guden, 
d. v. s. den uppenbarade absoluta heliga kärleken. Såsom 
Kristi rike går nu Guds rike fram i världen, och endast så- 
som Kristi, Försonarens och Frälsarens, rike kan det med 
framgång strida mot syndens rike. 

Den strid, som föres mellan de båda stormakterna, 
Guds rike och syndens rike, och som i våra dagar artar sig 
till att blifva hetare än tillförene, har till sitt område äfven 
de samfund, i hvilka Guds rike vill på jorden förverkliga 
sig. Syndens rike söker bemäktiga sig dem eller förvandla 
dem till sina tjänare och redskap, därigenom görande dem 
till motsatsen mot hvad de äro anlagda för. Familj, stat, 
ja äfven kyrka, såväl som vetenskapens och konstens om- 
råden, äro samfund eller samfundsliknande verkligheter, hvilka 
syndens rike sträfvar att förvandla från Guds rikes utpräg- 
lingar till att varda dess egna uppenbarelseformer. Detta är 
det som gör det så allvarsamt-att lefva och taga del i. 
mänsklighetens lif. Om också den slutliga utgången af 
striden är viss, hindrar det icke, att syndens rike kan vinna 
tillfälliga segrar och därmed fördätrfva mången familj, mången 
stat med därtill hörande folk, månget kyrkosamfund eller 
förorena ända till vederstygglighet månget vetenskapens eller 
konstens område. 

Det återstår oss nu att i ett följande häfte i någon mån 
uppvisa, hurusom ljus faller från Guds rikes karaktär öfver 
de sedliga samfundens olika art och uppgift samt öfver den 
strid, som inom deras område föres mellan Guds rike och 


syndens rike. (Forts.) 
Hj. Danell. 
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Kyrkans förhållande till staten.” 


J 


Da man skall behandla frågan om kyrkans förhållande 
till staten, torde man först böra klargöra kyrkans och statens 
olika ursprung, karaktär och uppgift. 

Med afseende på statens uppkomst, ha tvenne uppfatt- 
ningar sökt göra sig gällande. Vi kunna kalla den ena den 
ohistoriska, hvilken härleder staten ur ett fördrag inom folket. 
Ursprungligen, anser man, har rådt en »status naturalis», där 
alla varit lika berättigade, men där somliga, för att få ostördt 
ägna sig åt arbete och förvärf, uppdragit 'åt andra att hand- 
hafva den styrande, dömande och förvaltande makten. Denna 
åsikt har företrädts af sådana män som Grotius och Pufen- 
dorf, och konsekvensen af denna åskådning har i revolu- 
tionär riktning utdragits af Rousseau. (Har folket öfverlåtit 
makten åt en öfverhet, kan det ock taga den tillbaka). Klart 
är, att detta föreställningssätt är ohistoriskt: någon »status 
naturalis» har aldrig existerat, någon ursprungligen fullt lika 
ställning mellan alla, där somliga afträdt makten till andra 
genom sådant fördrag, är blott en fantasibild, hvars verklig- 
het aldrig kan historiskt uppvisas. Ty lika litet som inom 
en familj alla varit lika berättigade och barnen afträdt sin 
makt till fadren, lika litet ha alla i ett folk varit likaberättigade 
och afträdt sin makt till fursten. 

Den andra uppfattningen är den historiska; den på- 
visar, att staten uppkommit ur fadersmakten, patriarkalismen. 


(Konungaspiran har ursprungligen varit fadrens käpp). Detta 


+ Föredrag vid Skara stifts prästsällskaps sammanträde i Skara d. 5 


juli 1905. 
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kan ju ock faktiskt uppvisas i t. ex. Israels historia, där 
man ser, huru familjen utvecklar sig till släkt, nation och 
stat. Härvid ar dock den restriktionen att göra, att vid sidan 
af patriarkalismen och såsom en andra förutsättning för stats- 
bildning, ett förbund af fria, själfständiga familjeöfverhufvud 
till gemensamt anfall och försvar ingåtts. Detta betygar så- 
väl germanernas historia i allmänhet, som särskildt islän- 
darnes. I de båda principerna: patriarkalism och fri sam- 
manslutning mellan själfständiga familjeöfverhufvud ligga för- 
denskull grundvalarna för statsbildningen. Dessa två princi- 
per motsvara centripetal- och centrifugalkraften i naturen, och 
de nämnas äfven med namnen auktoritet och frihet, monarkisk 
och republikansk riktning, och på en harmonisk samverkan 
dem emellan beror en stats välordning." 

Af detta statens ursprung framgår dess karaktär och upp- 
gift. Den har kommit till under gudomlig samverkan. Den är 
en gudomlig stiftelse. Det gäller därför om staten i allmän- 
het, hvad Jesus sade till den hedniske domaren: »du hade 
ingen makt öfver mig, vore den dig icke gifven ofvanefter». 
Jfr apostlarnes utsago i brefven: Rom 13,:1 Petri 4, I Tim. 2. 
Staten är sålunda det under gudomlig medverkan organi- 
serade rättssamhället, med styrande öfverhet öfver sig; den 
är icke nationen, men »nationens förnuftiga organisations- 
form», ett moraliskt rättssamfund, som i sin rättsordning och 
dess tillämpning skall afspegla Guds rättfärdighet, vishet och 
sodhet till ett eller flere folks sanna val. Dess särskilda 
uppgift är att upprätthålla räZfvisa och fred genom lagstift- 
ning, rättsskipning och krigföring ;-att reglera det ekonomiska 
lifvet och öfvervaka det sedliga; hafva omsorg och vård om 


" Att stater uppstått äfven genom usurpation, är onekligen en san- 
ning, men denna grundläggning af stater gäller icke staten såsom sådan. 
Historien visar tillräckligt, att många stater icke blifvit grundlagda i "Nimrods"- 
tecken (jfr Martensen: den sociala etiken). 
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ungdomens uppfostran och det kyrkliga lifvet. Den skall 
skydda "ordningen inom hushållsståndet, värna lif, äktenskap, 
egendom och ära efter den senare taflan, men ock gifva Gud 
äran, och tillse, att den första taflans bud, som utgöra grund- 
valen för all sedlighet och rätt, icke ostraffadt öfverträdas 
utan efterlefvas, med ett ord: verka för ett folks sedliga och 
jordiska väl, på grundval af naturlig eller uppenbarad sede- 
lag. Gent häremot är kyrkan den gudomliga nådens fria 
kärlekssamfund, som åsyftar att bära försoningens budskap 
till folken och genom sanningens vittnesbörd frigöra och 
frälsa människorna från synden, föra dem från världsträldo- 
men till Guds barns härliga frihet i och genom Jesus Kristus 
och uppfostra dem för deras andliga och eviga bestämmelse, 
för gudsbildens utveckling och Guds rikes tillkommelse i 
världen. Därför liknar aposteln kyrkan vid ett heligt Guds 
tempel, grundadt på apostlarnes och profeternas ord, där 
Kristus är öfverste hörnstenen, på hvilken hela byggnaden, 
grundad, växer till ett heligt tempel i Herren och uppbygges 
arbR Piivar en sGudskbonms st Anden (Eff2:20)0Dettalsam- 
fund är icke af världen, men det är i världen, och det måste 
därför ock framträda i världen såsom ett organiseradt sam- 
fund. (Jämför Jesu ord till Pilatus Joh. Ev. 18, 1 Kor. 6: 12—14, 
Et 40-151 Vi) 

Äfven i afseende på kyrkans organisation framträda lik- 
som i afseende på statens de tvenne principerna frihet och 
auktoritet, församlingens grupperande omkring Kristus i äm- 
betet och nådemedlen, och den erbjuder i sin första gestalt en 
idealbild, som lyser igenom tiderna (Ef. 2:7). 

Kyrkan är sålunda till ursprung, karaktär och uppgift 
väsentligen åtskild från staten. De få icke sammanblandas, 
ty med sammanblandningen följa de största olyckor.  Histo- 
rien visar, att sådan sammanblandning i alla tider utgjort en fara 


för friheten, såväl den borgerliga som den andliga. Hvarthän 
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skall väl den förtryckte och förföljde taga sin tillflykt, när 
hans biskop tillika är hans landsherre, eller när hans konung 
tillika är hans andliga öfverhufvud? Maktens missbruk är 
lika lätt möjligt för den ena sidan som för den andra... 
Då emellertid båda samfunden äro af Gud och båda hafva, 
ehuru på olika sätt och med olika medel, att befordra ett 
folks sanna väl, hvarför de böra betraktas såsom »Guds 
högsta välsignelser på jorden» (August. 28), staten såsom 
skyddande och vårdande ett folks timliga, kyrkan dess and- 
liga och eviga väl, så kunna och böra de samverka med 
hvarandra. 

Gränsen bör för båda bestämmas och sedan ett fredligt 
förbund mellan båda äga rum, på det att de, utan att råka i 
förveckling med hvarandra, må under ömsesidig hjälp arbeta 
på det gemensamma målet: folkens sanna väl. Staten kan 
icke fylla sin bestämmelse såsom en humabhitets- eller rätts- 
stat, ett rättfärdighetens rike, utan den inre-rättfärdighet, det 
religiösa och moraliska sinnelag, som gör, att lagarna åtlydas 
icke för straffets utan för samvetets skull. 

Men just denna inre rättfärdighet är det, som kristen- 
domen bringar. Den företräder /hjärtats rätt, den gifver staten 
därjämte den rätta 22etapolitiken, d. v. s. »den kristliga världs- 
och lifsåskådning, som visar på det, som ligger framom och 
före det politiska såsom dess ändamål, men som skall genom- 
tränga det politiska och vara det besjälande och andliga 
däri» (Martensen). 

Kyrkan å sin sida kan i staten erhålla en, ehuru visser- 
ligen farlig, hjälp till befordrande af sin uppgift. Härom 
säger Thiersch": »När en nation såsom sådan afsagt sig den 
hedniska kulten och erkänt Guds uppenbarelse i Kristus, 
när de styrande och folket till sitt flertal erhållit dopet, då 
följer det af sig själf, att en tryggad och aktad ställning in- 


+ Den kristliga staten, sid. 54. 
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rymmes åt den kristna kyrkan i ett sådant land; då varder 
firandet af Herrens dag en folksed, och denna sed fastställes 
genom lag; de kristna högtiderna varda folkfester; i nödens 
tider är hela nationen enig om. att förödmjuka sig inför Gud; 
viktiga handlingar och glädjefulla tilldragelser, som angå fä- 
derneslandets väl, firas med gudstjänst; den världsliga maktens 
innehafvare erkänna högtidligt, att de för sin ställning hafva 
att tacka Guds barmhärtighet (Ehzoc Iso5), och att de behöfva 
Guds bistånd för att utöfva sitt ämbete; kristendomens infly- 
tande på lagar och förvaltning varder tryggadt och ordnadt 
och en harmonisk samverkan mellan kyrkans och statens 
myndigheter på deras gemensamma lifsområden träffad. Så 
långt måste uppkomsten af en statskyrka räknas såsom en af 
himmelens största välsignelser. Men missgrepp och öfver- 
drifter ligga nära. De mäktiges vänskapsanbud och hela 
nationens hyllning kunna för kyrkans väl och den sanna kri- 
stendomen vara farligare än förföljelsen från en hednisk stats- 
makts sida. När de stora massorna utan hjärteförändring 
tagas upp i kyrkan, uttränges uppriktigheten och intränger 
hyckleriet; den gamla kyrkotukten kan ej upprätthållas; andens 
eld dämpas, och de mäktiges gunst faller såsom ett 'stoft 


öfver Herrens vingard'». 
JE 


Lärorikt är att betrakta den historiska utvecklingen af 
förhållandet mellan stat och kyrka, och jag vill därför här 


söka lämna en sammanträngd framställning däraf. 


Då kristendomen först framträdde, stod det romerska 
kejsardömet där med fordran på gudomlig dyrkan af impe- 
ratorn, i hvilken den antika staten uppnått sin enhet och sin 
all individuell frihet uppslukande makt. Gent häremot fram- 
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trädde kristendomen med yrkandet, att äran skulle gifvas 
allena åt Gud och den han sändt, Jesus Kristus. Det är 
för kristendomen intet viktigare bud än att älska Gud af allt 
hjärta och ingen mera afskyvärd och straffvärd synd än främ- 
mande gudsdyrkan och människoförgudning. Det måste därför 
komma till en sammanstötning mellan den hedniskt-romerska 
världsmakten och kristendomen. I tre hundra år pågingo de 
stora förföljelserna, i hvilka de kristna kämpade icke med 
våld och uppror utan med ordets vapen och lidande tålamod. 
Omsider bevisade sig den i kristendomen framträdande nya 
lifsprincipen såsom den starkare. Konstantin gjorde kristen- 
domen i det romerska riket likaberättigad med hedendomen 
(paritetsstaten), men Teodosius genomförde statskyrkan. Kon- 
stantin påbjöd hvilodagens helighållande, gaf kyrkan rätt att 
mottaga testamenten, gynnade kristna ämbetsmän, men Teo- 
dosius jämnade många hedniska tempel med jorden och om- 
danade dem till kristna bönehus. 

Han stadgade straff för dem, som offrade till afgudarne, 
och stämplade slaktandet af offerdjur såsom majestätsförbry- 
telse. En kejserlig statskyrka bildade sig så, däri kejsaren 
hade utomordentligt inflytande och ville lagstadga äfven på 
lärans och lifvets område. Utvecklingen fortsattes alltmer i 
sådan riktning i den österländska kyrkan och har nått sin 
fulländning i den rysk-slaviska kyrkan med dess envåldsherra- 
döme för tsaren både i kyrka och stat. Detta är casareo- 
papismen, bysantinismen. 

Starka protester höjdes väl mot denna sammanblandning 
af kyrka och stat, och stränga omdömen hafva både i äldre 
och nyare tider fällts härom. Så säger den nyss anförde, 
ädle och skarpsynte Thiersch med afseende på kristendomens 
öfvergång till statskyrkan: »Det var den kvalmiga middags- 
stunden, då Herrens tjänare, som han satt att vakta hans 


aker, sofvo i stället för att vaka, och då det lyckades fien- 
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den till allt godt att oförmärkt utså ett omätligt utsäde af 
ogräs. Statskyrkans urartande i Orienten står såsom ett af- 
skräckande exempel för alla kommande släkten. Vid sidan 
af sedernas förfall frodades otron; vid sidan af bekännelse- 
ortodoxi förnekades Kristus med gärningarna. Det största 
onda var användandet af tvång i fråga om antagandet af den 
kristna bekännelsen och förföljelse af dem, som vägrade an- 
taga den eller som afföllo därifrån. Mot Paulicianerna sattes 
en inkvisitionsdomstol i verksamhet af de grekiska kejsarne, 
och den järnhårda makt, som är världshärskarne förlänad, 
hotade så att komma till fördärflig utöfning på det andliga 
området, som borde vara alldeles fritt därifrån. Så går det, 
när tronen flyttas in i kyrkans helgedom. Men straffet kom: 
arabernas och längre fram osmanernas segrar, den kristna kyr- 
kans förnedring under islams välde, ljusets slocknande i hela 
länder, det är tecken och vittnesbörd, att härskare och folk, 
biskopar och församlingar icke blifva ostraffade, när de miss- 
bruka Herrens namn.» När man emellertid påstått, att kyrkan 
före Konstantin var en »ecclesia pura» och att fördärfvet först 
med honom begynte, har man mycket öfverdrifvit. Fördärfvet 
var mycket stort, äfven före Konstantin. Af föremålet för 3:dje 
århundradets många synodalöfverläggningar och strider om, 
huru man skulle förhålla sig till affallna (lapsi), kan man se 
detta. Sanningen är, att statskyrkan är något providentiellt. 
Af Jesu liknelser (t. ex. om ogräset bl. hvetet) kunna vi se, 
att Herren förutsett en sammanblandning. Trots all skröp- 
lighet har den gamla statskyrkan varit ett medel i Herrens 
hand att bevara församlingen, att insamla folken och föra 
evangelium från folk till folk. Denna statskyrkliga ordning 
ligger fördenskull såsom en station på vägen för Guds rikes 


utveckling på jorden. 
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24 


Helt annorlunda än i Orienten gestaltade sig utvecklin- 
gen i västerlandet. = Ställdes i den österländska kyrkan tro- 
nen in i kyrkan, så gjordes i den västerländska kristenheten 
under medeltiden altaret till en härskartron. Den, som med 
afseende på kyrkoförfattningen i västerlandet haft den största 
betydelsen, har varit Augustinus. I sin bok »de civitate Dei» 
framställer han som ideal ett rike, som är behärskadt af 
kristendomen, och framhäfver därvid den tanken, att kyrkans 
uppgift är att vara en hjälparinna för ett sådant rike, och 
att staten, som är en världsstat, skall blifva en Guds stat. 
Den Augustinska tanken om kyrkan såsom den allt behärskande 
var det ideal, som den västerländska kristenheten sökte för- 
verkliga under medeltiden. 

För den medeltida åskådningen existerade egentligen 
blott ett samfund, men med två svärd, hvaraf det ena drages 
af kyrkan och det andra är lånadt åt staten att dragas för 
kyrkan. Kyrkans uppgift ansågs vara dels att utbreda kri- 
stendomen, dels att uppfostra folken. Hon var modern, den 
stora uppfostrarinnan, som då ock satt inne med hela bild- 
ningen. 

Ur de stora strider, som fördes mellan tysk kejsarmakt 
och romerskt påfvevälde (investiturstriden och striden mellan 
Hohenstaufätten och påfvarne), utgick påfveväldet segrande, 
och oaktadt detsamma sedan början af 1300-talet i striderna 
med den absoluta furstemakten och den nyvaknade national- 
andan en tid djupt förnedrades, vann det dock äfven mot 
dessa riktningar seger. Det uppbars likväl ej såsom under 
tiden före 1300 af det allmänna tänkesättet, utan hade genom 
missbruk undergräft sig själft. 

Ändade fördenskull utvecklingen under gamla tiden med 


cesareopapism, så gestaltade den sig vid medeltidens slut 
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till papalezesarism med kraf på den andliga maktens allena- 
välde. Från verkligen storartade synpunkter har Thomas 
Aquinas (Tf 1274) sökt motivera och försvara den rom.-katolska 
läran om det berättigade däri. (Jmfr. E. Billings afhandling: 
IFuthers! lära. omrstaten, Side i— te) 

3: 

Helt annorlunda har förhållandet mellan stat och kyrka 
gestaltat sig på reformationens grund. Hade man under 
medeltiden betraktat staten med misstro, så såg Luther 
däremot uti densamma en gudomlig stiftelse. 

Med afseende på kyrkans förhållande till staten kan man 
hos Luther spåra trenne olika ståndpunkter. 

I början tänkte han, att förhållandet mellan kyrka och 
stat i Tyskland skulle kunna ordnas så, att ärkebiskopen 
och kurfursten af Mainz skulle vara en tysk påfve eller under- 
pafve. Men då han såg, att ärkebiskop Albrecht var en 
dålig och oduglig kyrkofurste, uppgaf han tanken därpå, helst 
då man i Rom ej ville gå in på bildandet af en national- 
kyrka, som man ansåg strida mot den af påfvedömet repre- 
senterade universalismen. 

I uther tänkte sig då, att saken skulle kunna ordnas på 
kongregationalistiskt sätt, i enlighet med hvad som skett i 
Byn Lenita 52 3, dtivisisa, att hvart och ettilitetisamn 
fund organiserade sig för sig själft under kyrkoråd och 
synoder. 

Det visade sig dock snart, att mången härvid utan hän: 
syn till tradition och takt verkställde reformationen med stor 
våldsamhet. Luther insåg, med den erfarenhet han hade 
från bondekriget, att det hela på detta sätt skulle ända med 
förskräckelse. 

Han uppfordrade därför, efter hvad en af hans vänner, 
Nicolai Haussmann i Anhalt, redan förut gjort, kurfursten 
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Johan af Sachsen att med hänsyn till den kyrkliga nöden öfver- 
taga styrelsen och uppsikten öfver kyrkan, hänvisande där- 
vid till hvad Gamla Testamentets fromma konungar, såsom 
en Josafat, Hiskia och Josia gjort. Fursten skulle vara »nöd- 
biskop» och såsom sådan häfda kristendomens och kyrkans 
enhet och renhet, då biskoparna och påfven ej gjorde eller 
ville göra det. Öfverheten vore satt till väktare ej blott öfver 
den senare taflans bud rörande lif, äktenskap och familj, 
egendom och ära, utan äfven öfver buden i förra taflan, som 
utgjorde grundvalen för den senare. Han skulle sålunda un- 
dertrycka vidskeplig kult och inskrida mot irrlära och miss- 
bruk af Guds namn. Det var i följd af denna uppfordran, 
som kurfursten lät anställa visitationerna i Sachsen år 1528, 
hvilka blefvo af så utomordentlig betydelse genom kate- ' 
kesernas utarbetande. Den ev. lutherska åskådningen af 
saken: är uttryckt i Augspu beki28 art, Apol. 4och 14 och 
ytterligare i Schmalkald. artiklarna (III: 10) med dess bihang: 


»om påfvens och biskoparnes makt». 


4 


Utvecklingen af förhållandet mellan kyrka och stat har 
sålunda gestaltat sig i Orienten som byzantinism, i västern 
under medeltiden som papalcesarism och efter reformationen 
som luthersk statskyrka. En fjärde utvecklingsform finnes: 
den Caivinska och congregationalistiska med dess ofta yr- 
kade skillsmässa mellan kyrka och stat. 

Den statsordning, som under Calvins auspicier utbildade 
sig i Geneve, var en teokratisk ordning. Calvin styrde ej 
blott i kyrkligt utan ock i borgerligt afseende. Rådsproto- 
kollerna sluta ofta med de orden: »Man beslöt att fråga herr 
Calvin om saken». Han var aristokrat ut i fingerspetsarna; 


den borgerliga demokratien fördes därför genom honom fram 
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till teokratisk aristokrati. På samma gång han lät det kyrk- 
liga och sedliga vara afgörande äfven för de borgerliga la- 
garna och institutionerna, var han mycket mån om den en- 
skildes frihet, och han har så både i Frankrike och England 
kommit att lämna de djupaste spår efter sig med afseende 
på den politiska frihetsutvecklingen. 

J. Knox, Skottlands reformator, drog konsekvenserna af 
Calvins åskådning. Han var i mycket olika med Calvin (ex. 
i kvinnofrågan), men lika voro de däri, att de framhöllo kyr- 
kans kallelse att kämpa för Kristi ära och ej tålde några 
öfvergrepp af den världsliga makten. Kyrkans författning 
skulle enligt båda utgöra en vist afvägd balans mellan präster 
och lekmän, synoder och generalsynoder, och särskildt lades 
vikt på, att församlingarna kunde undanbedja sig en präst, 
som den världsliga öfverheten presenterade. Då staten 1843 
ville omintetgöra denna frihet, trädde många ut och bildade 
den skotska frikyrkan, hvilken, i motsats till andra frikyrkor, 
sökt omfatta hela folket. Den skotska frikyrkan (som med 
afseende på den principiella ställningen till staten skilde sig 
från den förut existerande s. k. unerade presbyterianska, med 
hvilken den dock under senaste tiden förenats) kom sålunda 
att vara parallell med den skotska statskyrkan, och båda äro 
presbyterianska, hyllande den Calvinska Westminsterbekän- 
nelsen (1643—409). 

I England har man utdragit Calvins aristokratiska ten- 
denser dels i episkopalismen, dels i independentismen, af hvilka 
mationstidens vederdöpare. 

Renast har den independentiska riktningen utvecklat sig 
i Amerika. Ehuru ingen statskyrka där finnes, äro dock 
amerikanerna ett religiöst folk. Den goda, allvarligt kristliga 
ande, som utmärkte de första emigranterna (Roger Williams), 


har fortverkat in på deras efterkommande. Religionen har 
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på flera sätt fastare tag i folket än i Europa. Detta visar sig i 
i tänkesättet och särskildt däri, att man i Amerika ej tål blas- 
femi mot Gud, att man helighåller söndagen, och att kon- 


gressen alltid öppnas med bön". 


Taga vi nu en geografisk-statistisk öfversikt, så finna vi, att 
cesareopapismen gjort sig gällande i den rysk-slaviska kyr- 
kan, papalc&sarismen i de romerska länderna och deras forna 
och närvarande kolonier samt i Österrike och Bayern, Polen 
och Belgien; luthersk statskyrka i N. Tyskland (Preussen och 
Sachsen), Wiärtemberg, Skandinavien, Finland och Östersjö- 
provinserna samt i delar af Österrike (4 mill.); reformert epis- 
kopalism och independentism i England och dess kolonier, 
reformert kongregationalism med delvis bevarad, delvis upp- 
häfd gemenskap mellan kyrka och stat i Skottland och Hol- 


land, Schweiz och Amerika. 


I en fyrfaldig utveckling har sålunda förhållandet mellan 
kyrka och stat historiskt gestaltat sig. Men bakom och 
öfver hela denna olika utveckling ligger premissen om kri- 
stendomens erkännande. Om staten ock icke öfverallt är 
den kristliga staten, så äro dock folket eller folken, som den 
omfattar, kristna eller kristendomsvänliga. 

Mens helt/ rannornlunda dv ha efter dent s. kystorar kanske: 
revolutionen 1789 förhållandena börjat gestalta sig. Ett af- 
fall i folken har ägt rum, och det är det franska folket, som 
haft den sorgliga företrädesrätten att gå i spetsen för försöken 


att upprätta icke blott det kristendomsfientliga utan det re- 


" Till grund för den historiska framställningen: biskop Fredr. Nielsens 
åhörda föreläsningar. 
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ligionslösa och ateistiska samhället. En stat, som emancipe- 
rat sig från Gud och gudsdyrkan, ett världsvälde utan Gud 
och Kristus är hvad den Heliga Skrift kallar »vilddjuret». 
Det är i det profetiska ordet förutsagdt, att detta från en period 
af non-esse i det sjätte hufvudet skall uppstå i ett 7:de huf- 
vud, hvarmed man ej kan förstå annat än ett ateistiskt och 
och från kristendom och kyrka emanciperadt samhällsväsen 
(t. ex. den organiserade socialdemokratien). De tio hornen 
(det politiska statssystemet) skola lämna sin makt åt vild- 
djuret, som skall utföra domen öfver den förvärldsligade 
kyrkan, uppbränna henne i eld och ödelägga henne; men 
det skall då tillika komma i strid med »Lammet och dess 
trogna», och det skall själft jämte hela den falska upplys- 
ning, som ligger till grund därför, drabbas af en hastig dom, 
darElenrtenvardersuppenbart (20 Messi; Johupbiro) tHjuset 
häraf böra vi se den närvarande ställningen och den fram- 
tida utvecklingen. »Herren har lagt sina gåfvor och ordnin- 
Sanrun ufretiden) och vill en utvecklingraf sitt rike där srsaå 
skola vi pröfva, om den utveckling, som sker, är i öfverens- 
stämmelse med den Heliga Skrift och de apostoliska anvis- 
ningarna» (Fr. Nielsen). 

Påfvedömet har väl genom åtskilliga konkordater med de 
katolska världsmakterna velat befästa sin ställning, och dess 
skickligt ledda politik och diplomati (Consalvi—Leo XIIID har 
gjort, att detsamma, som låg slaget till marken, under hela 
1800-talet, politiskt sedt, beskrifvit en bana i uppgående linje, 
medan däremot de protestantiska kyrkorna försvagats i sin ställ- 
ning. Den konfessionella, ofördragsamma katolicismen, som 
fordrar världens fullständiga underkastelse under kyrkans öf 
verhet (ultramontanismen), har sålunda förts till seger. Men 
då Pius IX genom sin encyklika och syllabus afskurit bron 
mellan påfvedömet och frihetsutvecklingen, och då det va- 


tikanska mötet 1870 genomdrifvit den jesuitiska älsklingsdogmen 


NA BLIAS Gr CE NOREN 


om påfvens ofelbarhet ex cathedra (den nödvändiga konse- 
kvensen af »Tridentinum») samt en jesuitiskt libertinistisk etik, 
Liguoris probabilitetslära, följt i spåren, så har nutidens 
jesuitiska ultramontanism ej kunnat undgå att framkalla ödes- 
digra konflikter med den religionslösa staten. Samtidigt med 
» Vaticanum» intogs Rom af konungen af Italien, hvars sträf- 
van efter politisk enhet därigenom nådde sitt mål. I den 
kamp, som sedan inträdde med det nygrundade tyska kejsar- 
dömet angående undervisningsväsendet (Falk, majlagarna), 
såg sig väl staten nödgad att gifva efter genom det ka- 
tolska centrumpartiets öfvervikt vid tyska riksdagen (Wind- 
thorst), men i Frankrike har striden förts till sin spets och 
konkordatet med påfvedömet blifvit upplöst (Combes). I 
Österrike har den s. k. Los-von-Rom-rörelsen verksamt ut- 
vecklat sig. Den rom.-katolska kyrkan genomgår sålunda f. n. 
en allvarlig pröfningstid, hvars följder kunna bli ödesdigra 
för kyrkan öfver hufvud. (Yrkandet på fullkomlig skillsmässa 
mellan kyrka och stat har från både otrogna och troende 
allt starkare framträdt. De senare ha hoppats, att motsägel- 
serna mellan den kristliga bekännelsen och det verkliga till- 
ståndet skola upphöra, att en tid af kraftigare blomstring och . 
verksamhet för kyrkan skall inträda, så snart hon blifvit fri 
från de främmande fjättrar, som blifvit henne pålagda; de 
förra åter, som i den kyrkliga kristendomen se fienden (»cléri- 
calisme ennemi»), ha hoppats, att därigenom allt inflytande 
på det borgerliga lifvet från religionens sida skall upphöra. 
Hvad skall det väl blifva, då staten är ateistisk, folket irre- 
religiöst och i sin rot förgiftadt af laglöshetens ande, religio- 
nen en privatsak blott, ungdomen förvänd och förvildad i 
en från all sann religion och moral emanciperad skola? Det 
profetiska ordet hänvisar på svåra förföljelser (Joh. upb. 13: 7), 


och de gamle, som hade en djupare och vidare känsla, bådo 
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ju med blicken på ändtiden: »da eis, Domine, usque ad 
finem perseverare». 

Vi böra icke i förtid frammana denna tid. Den förut- 
nämnde Thiersch ändrade mening om skillsmässans fördelar; 
den nyss aflidne Kubel säger: »Viljen I, att den protestantiska 
kyrkan i det hela skall förblifva hvad hon hittills varit, näm- 
ligen ett helt folks kyrka, så fån I icke uppgifva hennes för- 
bindelse med staten och det borgerliga samhället. Eljest 
faller den i sär, ty den har såsom kyrka icke i sig den håll- 
kraft, som den katolska äger, och som de gammalreformerte 
hade i sin stränga bekännelse; allt leder till amerikanska för- 
hållanden» och åter: »den kristliga kyrkan skall därför ej bli 
en statsanstalt, en lem i kulturdepartementet. Allt hellre än 
blott statskyrka och byråkratism.» 

Men böra vi saledes ej i förtid frammana den svara 
änd-tiden, så böra vi dock aldrig glömma att göra oss be- 
redda därför Det nya testamentets Israel behöfver, säger 
Beck, göra en exodus liksom det gamla testamentets, icke 
en lekamlig, utan ex andlig. WVi behöfva därjämte till zZnner- 
ligare gemenskap förena de kristligt intresserade, som kunna 
bära uppoffringarna af en skillsmässa. Vi behöfva personer, 
genomträngda af den heliga elden från ofvan, med trogna 
hjärtan och klara hufvud såsom Thomas Chalmers o. a. Vi 
behöfva en ny väckelse och en ny koncentration af det kyrk- 
liga församlingslifvet; vi behöfva med afseende på den ho- 
tande ställningen blifva starka och fasta i tron och bekän- 
nelsen och därför vinna mera ljus och kraft ur Guds ord, 
särskildt det profetiska, som lyfter upp öfver striderna i världen 
till det eviga ljuset, den eviga sabbatsfriden i himmelen inför 
Guds och Lammets tron, men som ock ofelbart liksom moln- 


och eldstoden i öknen visar församlingen den rätta vägen fram 


+ »Hvart går strömmen ?» Öfvers. af J. V. Th—n, Gleerups förl., 
sid. 62—7. 
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till det härliga målet, som strålar vid vägens slut, det full- 
komnade gudsriket med evig salighet och härlighet under 
den nya himmel och på den nya jord, däri rättfärdighet bor. 
Må vi vara flitiga att bedja, studera och betrakta, men ock 
vara verksamma och energiska i tron och kärleken och för- 
bida Herren och hjälpen ofvanefter! Kyrkan skilje sig ej i 
förtid. från "staten (sökom statens bästall Jeri Bo:15- /, men 
hon bygge ej heller på staten eller någon mänsklig kraft 
och makt, utan på Herren! TLåtom oss därför såsom Guds 
medarbetare, under fruktan och bäfvan skaffande vår egen fräls- 
ning, arbeta på, att det gemensamt kristliga får tränga igenom, 
att våra fäders dyrbara tro blir vår tro (gåfvan och ansvaret!) 
och att kyrkan blir en folkuppfostrande makt! Och låtom 
oss därvid följa den regeln, som aposteln anvisar 1 2 Kor. 
4: I—2: »därför, då vi hafva detta ämbete, efter den barmhär- 
tighet, som oss vederfarits, så förtröttas vi icke, utan hafva 
frånsagt oss alla skammens smygvägar och vandra icke i ill- 
fundighet och förfalska icke heller Guds ord, utan genom 
sanningens uppenbarande förorda vi oss hos hvarje mänskligt 
samvete inför Gud»! 

Kyrkan söke därför mer och mer genomtränga staten 
med kristendomens ande och befrämja vördnaden för lag och 
rätt och sann sedlighet, och staten läre att i kyrkan vörda 
den högre makt, hvarigenom den allena kan rätt fatta sin 
uppgift och finna kraft till att utföra sitt värf! Soli Deo 


oloria! 


DS 
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FurusbörsGal: O-19-—21 förstås? 


Detta bibelställe har alltid varit ett crux interpretum. Om- 
kring 300 tolkningar eller försök till tolkningar ha förekommit, 
utan att man lyckats lösa gåtan. Det kunde då synas för- 
mätet att till alla dessa försök lägga ännu ett. Men någon 
skada kan ju däraf icke vara att befara, och befinnes företaget 
vara misslyckadt, så kommer förslagsställaren så mycket min- 
dre att däröfver känna missmod, som han icke är någon 
exeget ex professo. 

I anslutning till kap. 2: 19—21 bevisar Paulus falskheten 
af läran om rättfärdigheten på grund af lagens gärningar. 
Han vädjar därvid först till sina läsares erfarenhet, enligt hvil- 
ken de icke genom lagens gärningar utan genom trons predikan 
undfatt Anden. Därefter framhåller han, huru Abraham endast 
genom tron på Guds löfte blifvit rättfärdiggjord, och att hed- 
ningarna på samma väg blifva delaktiga af Abrahams välsignelse. 
I sammanhang därmed betygar han, att de, som vilja blifva 
genom lagen rättfärdiga, i stället för att lyckas däri, äro un- 
der lagens förbannelse. Från denna förbannelse har Kristus, 
i hvilken Guds löfte till Abraham vunnit fullbordan, lösköpt 
oss, på det att vi skulle undfå Abrahams välsignelse och An- 
dens löfte genom tron. Därmed har ap. bevisat, att rättfär- 
dighet för Gud vinnes icke genom laggärningar, utan genom 
tron på Guds löftesord. Detta har lagen alltså icke kunnat 
göra om intet. 

Men äfven från en annan synpunkt är det klart, att 
det åt Abraham gifna löftet står fast. Förbundet med Ab- 
raham hade nämligen karaktären af ett lagfästadt testamente, 
som enligt sin. natur är oföränderligt (v. 12—13). Den senare 


tillkomna lagen har alltså icke kunnat göra det ogiltigt. 
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Men det kunde likväl tänkas, att en oförenlig motsats 
ägde rum mellan lagen och löftet (= nåden). Lagen är ju 
uttrycket för Guds oföränderliga rättfärdighet, och dess for- 
dran på fullkomlig uppfyllelse är oeftergiflig. Dess öfverträdelse 
har därför med sig förbannnelse (v. 10). Nåden afser åter att 
upphäfva denna förbannelse och att framställa människan, 
trots det att hon brutit lagen, såsom rättfärdig. Är då icke 
lagen mot Guds löfte, likasom detta mot lagen? Föreligger 
ej här en radikal motsats mellan lagen och löftet? I det föl- 
jande (vv. 19 b—21) visar ap., att så icke är förhållandet. 

Vid lagens utgifvande ägde det förhållande rum, att, i 
olikhet med Guds handlande med Abraham, Gud icke ome- 
delbart inlät sig med Israels folk, utan begagnade sig af en 
medlare (Moses). Orsaken härtill nämner icke aposteln, men 
att det å ena sidan var Guds helighet och å den andra folkets 
synd och ondska, som omöjliggjorde en omedelbar förbindelse, 
det var väl bekant för brefvets läsare. Nu är det ju alltid 
så, att då det är fråga om en medlare, så förutsättas tvenne 
mot hvarandra fientliga parter eller åtminstone parter, som ha 
mot hvarandra stridande intressen, mellan hvilka medlaren har 
att åstadkomma en försoning (v. 19, c). Att tala om en med- 
lare, där sådana parter icke finnas, utan fråga är om en enda 
person, är en orimlighet (»medlaren är icke ens medlare»). 
Men nu är ju Gud ex (= odelad och odelbar). All möjlighet 
atrien iflerhet? i honom aftdetöslag, nhvaromfhartartadakar 
radikalt utesluten. Han är i djupaste mening en i alla sina 
väsensbestämningar eller egenskaper, och därför finns ej i 
honom och kan ej heller uppstå ett motsatsförhållande, som 
behöfde utjämnas. En konflikt mellan hans egenskaper är 
lika omöjlig som disharmoni i ett alltigenom harmoniskt ackord. 
Men en sådan konflikt skulle verkligen vara för handen, om 
lagen vore emot Guds löfte (= nåden). Guds i lagen uppen- 


barade rättfärdighet (i bemärkelse af hans rättsfordran på 
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människan) skulle i sådant fall i följd af synden ha trädt i 
ett motsatsförhållande till hans kärlek, framträdande i löftet 
såsom uttryck för nåden, den där, under förutsättning af tro, 
medför rättfärdighet för Gud, trots bristande laguppfyllelse. 
Gud är ju den, som gifvit både lagen och löftet, och äro 
de mot hvarandra, så visar detta tillbaka på en motsats i Gud 
själf. Synden skulle då ha till den grad afficierat Gud, att 
den mäktat införa en viss dualism i hans väsen". 

Då nu detta är otänkbart, så är det omöjligt, att emellan 
lagen och löftet skulle finnas en oförenlig motsats. De stå 
fastmera i ett, så att säga, tjänande förhållande till hvarandra. 
Lagen kan icke lefvandegöra, den fordrar, men kan icke 
astadkomma rättfärdighet (v. 21), men genom den syndakän- 
nedom -den väcker drifver den människan till sökande och 
omfattande af löftet (= nåden i Kristus). Nåden åter (mot- 
tagen i tro) tänder det rättfärdighetslif, som lagen fordrar och 
möjliggör, alltså lagens (successiva) uppfyllelse (Rom. 8: 3, 4). 

Paulus har alltså bevisat, att hans framställning af lagens 
och löftets förhållande till hvarandra är den enda rätta. Men 
om den af mig försökta tolkningen af v. 20 också är rätt, så 
följer däraf, att Gud, människan må till honom intaga hvilket 
förhållande som helst, är och förblir den på en gång fullkom- 
liga rättfärdigheten och kärleken eller med ett ord helig kärlek. 
och såsom sådan bevisar han sig mot den fallna världen och 
mot hvarje människa, hon vare troende eller otrogen. 

Men här uppstå några frågor, hvilka, ehuru de ej beröra 


det exegetiska spörsmålet angående vårt bibelställe, dock stå i 


+ Den ofvanstående tolkningen af v. 20 grundar sig därpå, att Guds enhet 
uteslutande är ställd i motsats till flerheten vid lagens utgifvande (Gud (genom 
änglarna) — Moses — Israels folk), så att tonvikten faller på Gud såsom 
sådan eller såsom den personlige, till sitt väsen ene, d. ä. odelade och odel- 
bare Guden. En annan uppfattning af det omtvistade stället är, enligt min me- 
ning, icke möjlig, om man eljest strängt håller sig till ordalydelsen och sär- 
skildt låter ordet ex betyda hvad det här måste betyda, nämligen odelad och 


odelbar. 
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så nära sammanhang därmed och äro af den vikt, att de 
kräfva en belysning. Först och i förbigående må dock be- 
svaras den invändningen, att det lilla ordet ez näppeligen kan 
innefatta allt det, vi enligt det föregående funnit det innebära. 
Är det icke, såsom Myrberg vill, endast ett i förbigående fälldt 
yttrande eller anmärkning, utan att aposteln därmed har velat 
påpeka någon sanning af vikt? Men denna uppfattning för- 
bjudes dock uppenbart af den starka betoning ordet i texten 
har. Aposteln har tydligen haft en bestämd mening där- 
MSsd. 

Betydelsefullare är frågan om oföränderligheten af Guds 
heliga kärlek. Framgår icke af det, som i ofvanstående därom 
är antydt, att Gud icke berörts af den mänskliga synden, och 
säledes allt tal om Guds vrede måste strykas eller endast be- 
traktas såsom en metafor? Denna slutsats är emellertid all- 
deles oberättigad. Just därför att Gud oföränderligen är 
helig kärlek, måste han beröras af synden, som till sitt väsen 
är den radikala motsatsen till hans heliga kärleksvilja. Den 
påkallar nödvändigtvis en reaktion från hans sida, och uttryc- 
ket därför är hans vrede, hans i syndens straff eller följder 
uppenbarade misshag till synden (jfr Rom. 18:1 ff. o. n. st.). 
Lika visst som hans heliga kärleks välbehag hvilar öfver den 
syndfrie och hans vilja lydige (Matt. 3: 17 & parall.), lika visst 
hvilar hans vrede öfver den ohörsamme. Han kompromissar 
icke med synden eller syndaren, han låter icke såsom en 
svag jordisk fader, hvars kärlek till barnen saknar helighetens 
och rättfärdighetens allvar, udda vara jämt i fråga om öfver- 
trädelse. af hans lag. Å andra sidan kan Gud ej annat ani 
oändlig nåd antaga sig den fallna människan. Gudsbelätet i 
henne är väl fördärfvadt, men icke utrotadt, och det kan åter- 
ställas till sin ursprungliga renhet. Människans synd är icke 
den absoluta synden, och därför är hon icke hemfallen till 


den absoluta vreden (den tillkommande vreden, Luk. 3:7; den 
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outsläckliga elden, Matt. 3: 12). Hos henne lefver en, låt 


vara dunkel men dock mäktig längtan efter Gud, och Gud 
är äfven i det afseendet rättvis, att han ej förbiser eller låter 
utan vidare förspillas det goda,som ännu finnes kvar hos oss 
(jfr Ebr. 6: 10). Här har nu hans kärlek rum och bevisar 
sig ock i sin tillbedjansvärda härlighet, då han gör det möj- 
ligast största för att frälsa oss. Men detta enligt den ordning 
och på det sätt hans heliga kärlek bjuder. Genom ett verk, 
Som, på samma gång det i mänskligheten eller inför och i 
människornas samveten upprättar den genom synden kränkta 
lagens heliga majestät och tillfredsställer dess oeftergifliga 
kraf, blottar det oändliga djupet af Guds kärlek, lägger Gud 
en fast grund för människans frälsning och låter den komma 
Hennestilfdelmundenrvillkom atttro drAratt hom atlnjartat Sd 
in på att frälsas just enligt den af Gud fastställda ordningen. 
Genom försoningen i Kristus har Gud utfört detta stora verk. 
Kristi kors vittnar på samma gång om Guds misshag till syn- 
den och om hans frälsande kärlek, d. ä. uppenbarar Guds heliga 
kärlek såsom en på en gång synden dömande och från syn- 
den frälsande kärlek. 

Att så är, bekräftas af allas erfarenhet, som komma t 
personlig beröring med kristendomen, och framför allt af de- 
ras, hos hvilka det med kristendomen blir allvar. Oroande 
samvetsväckelser, omväxlande med intagande och lockande 
nådesinbjudningar förnimmer den, som midt i sitt världsväsen 
träffas af Guds ord. Under omvändelsen förnyas samma er- 
farenheter, men djupare och stadigvarande. Herren håller 
rannsakning med människan, dömer henne i hennes samvete 
och låter henne känna sitt misshag till hennes synd, men han 
mottager henne ock i oändligt förbarmande, då hon i innerlig 
tro på Kristus öfverlåter sig åt honom. Fullkomlig förlåtelse, 
lif och frid skänkas henne. Och har hon så blifvit personligt 


delaktig af förlossningen i Kristus, så fortgår hennes andliga 
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utveckling under en allt djupare och rikare erfarenhet af Guds 
heliga kärleks kraft. Upptagen i gemenskap med sin fräl- 
sare åtnjuter hon med den fullkomliga förlåtelsen Guds val- 
behag, men då hon ännu har synd och på mångfaldigt sätt 
felar, så får hon tillika lida af Guds heliga misshag till hen- 
nes synd, hvarjämte hon icke skonas för de naturliga följ- 
derna af förut begångna synder. Så hålles hon af Gud i en 
tukt, som allt efter omständigheterna stundom kan vara gan- 
ska skarp (jfr Jak. 4: 5). I sin heliga kärlek klemar Gud icke 
med sina barn, och fastän han aldrig låter dem frestas öfver 
förmåga, så blifva dock i hans tjänst kött och blod icke sko- 
nade. Men allt detta, på det att de måtte få del af hans 
helighet (Ebr. 12: 10) och skickliggöras för en riklig ingång 
i hans: eviga rike! (er Petri: mr). 

Alltså, idel kärlek i Guds handlingssätt med de sina. Och 
ju renare deras tro och hängifvenhet under denna uppfostran 
blir, desto innerligare blir deras frid och deras glädje full- 
komligare. 

Summan af det sagda är sålunda detta: Gud är i sin heliga 
kärlek oföränderlig, men däraf följer icke, att han skulle vara 
oberörd af människans synd. Tvärtom. Det är fullt allvar 
med hans vrede öfver den och öfver människan, i samma 
mån hon gör sig till ett med synden. Men att denna skulle 
ha förorsakat en spänning i Guds väsen, en motsats mellan 
hans rättfärdighet och kärlek, som endast genom Kristi för- 
soning kunna häfvas, det är icke den H. Skrifts lära, och i det 
bibelställe vi betraktat inlägger ap. Paulus en gensaga där- 
emot. Carl Norrby. 
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Huru förhåller sig nya födelsen i barndopet till 
den personliga” nya födelsen? 


Det är en fråga af intresse för många och icke så all- 
deles lätt att besvara. Se här ett försök! 

Om barndopets berättigande kan det här icke blifva tal. 
Frågan förutsätter och utgår från uppfattningen om det rätt- 
mätiga i att barn döpas. Icke heller ha vi att angifva all 
den välsignelse, som gifves barnen vid deras dop. Frågan 
är icke så uppställd. Ändtligen är här icke fråga om odöpta 
barn. Det gäller förhållandet mellan nya födelsen i barn- 
dopet och den personliga nya födelsen; detta och intet 
annat. 

En ny födelse i barndopet, är den tänkbar? Ger Skriften 
stöd för trom på en sådan: Och om så ar, huru förhåller 
sig den till den personliga nya födelsen? 

Om den är tänkbar: Låt mig först göra en annan fråga: 
ar det tänkbart, att ett litet barn kan hafva andligt lif i 
Skriftens mening? Dess fysiska lif behöfver man ju icke 
tänka sig. Det kan spåras, om också icke i dess tidigaste 
början. Är barnet vordet födt och lifvet är där, yttrar sig 
detta. Tecknen till dess förefintlighet äro hjärtats verksam- 
het, rörelser, de ljud, som talorganet frambringar. Så länge 
hjärtat är i verksamhet, lefver barnet, skulle de yttre tecknen 
Väla ån Så svaga, kanske omärkbara. Det lefver, ehuru 
omedvetet, och dess lif beror af Gud, liksom det var gifvet 
af honom. Korteligen, man behöfver icke vara tveksam om 
förefintligheten af ett barns fysiska — och väl äfven psykiska — 


lif. Man kan öfvertyga sig därom. Omöjlig är alltså frågan: 


" Med personlig ny födelse mena vi den, som inträder vid eller efter 


medvetandets uppvaknande hos människan. 
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kan ett litet barn hafva fysiskt lif? — Men frågan var, är 
och blir, om ett litet barn kan hafva andligt lif, pneuma- 
tisket IN SE GU 

Lif — hvad är” lifvett, Man, har sagtaldetsar summan 
af alla de faktorer, som motarbeta döden. Hvart komma vi 
med denna definition? Vi veta knappast mer än förut. 
Ja, det är så: lifvet kam icke definieras. Det är en hemlig: 
het. Skriften säger om det andliga lifvet eller lifvet i Gud, 
att : det. är: fördoldt. Och det gäller allt liffbpetraktadt till 
dess väsen. Vi kunna icke begripa, svad det är. Emeller- 
tid ger det sig till känna, förr eller senare, och så kunna vi 
åtminstone iakttaga, az det är, om icke mer. Alltså, vi kunna 
spåra det andliga lifvet Ja, di vistuickeralla nekertalltrent 
icke dess tidigaste början. Ibland kan enhvar märka det, 
hvilken kommer i beröring därmed, ibland dock endast de, 
som äro delaktige af 'den Ande, som utrannsakar allt. Det 
yttrar sig hos andra, eller vi kunna själfva lefva det, hvilket 
är det bästa och viktigaste. Tecknen till dess förefintlighet 
äro här desamma, blott att vi förbinda andligt med andligt'. 
I det inre är tecknet hjärtats verksamhet, dess slag, dess 
dubbelslag som mottagande eller tro, och hängifvenhet eller 
kärlek; "där är det det nya sinne, hvarigenom man ser, hör, 
fattar, känner snart sagdt allt på ett annat sätt än den blott 
»naturliga människan»; där är det en rörelse i Anden, eme- 
dan Guds Ande lefver där och verkar. Utåt är beviset ett 
lif för Gud; 'en vandring i Anden. Detta naturligtvis först 
då, när det kan yttra sig så. Nu, hvad böra vi förstå med 
andligt lif? "Någon har sagt: »Det är Evnen til at elske 
Gud saaledes som han ifolge sin Aabenbaring virkelig er, 
og den deraf folgende Villighed til at lade ham virke i 
hjertet». Vill man ha en bild, må den hämtas från växtens 
lif där ute på fältet. Den beror till sitt lif, som Skaparen 


gaf, af sol, af luft, af regn, af jord; den lefver däri och på 
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samma gång däraf. Vi göra nyss anförda ord till våra och 
fråga: Är det tänkbart, att ett litet barn Zan hafva detta lif 
i dess begynnelse, äfven om vi icke kunna skönja det eller 
förstå möjligheten däraf? Vi fråga icke, om barnet har det 
af naturen. Ty ett kristet tänkande, ett tänkande alltså under 
inflytelsen af den Heliga Skrift och den kristliga erfarenheten 
har sig bekant, att människan af naturen saknar det ”lif, som 
Sa Gru D etik som karttodtraft kottar kott-« -Vikkunna 
icke älska Gud såsom af oss själfva, äfven om vi måste tänka 
oss, att det lilla barnet har organet därtill, ehuru fördärfvadt. 
Människan har en odödlig ande, men genom sin skillsmässa 
från Gud har den blifvit världslig; det är lif, pneumatiskt lif, 
som saknas däri. 'Före den gudomliga andens ankomst är 
människans ande mer en mottaglighet än en makt, ett lif. 
Detta måste blifva barnet gifvet alltså. Barnet måste rent af 
födas därtill; eller det måste ske en skapelseakt i barnet. 
Hvad hindrar? Kanske det, att medvetandet icke är där, 
eller det, att barnet ännu icke är mäktigt en viljeafgörelse? 
Då synes den olyckligaste tiden i en människas lif vara 
hennes spädaste barndom. Att hafva andligt lif eller, hvilket 
är detsamma, att ha lif i Gud är salighet. Tänke sig den 
som kan, att ett litet barn icke skulle kunna blifva eller vara 
saligt! Vi mena, att ett kristligt tänkande icke kan tänka 
sig omöjligheten för ett litet barn att kunna hafva andligt lif. 
Särskildt med sådana ord för ögonen som dem, som stå att 
KASARUN UREA TSK bit 4 Ia TESKön Stvlarka 10:HOSKOA20a 

Men då, huru har det fått detta lif, där det är? Vi gifva 
oss icke in på tankar om de odöpta barnen, så mycket af 
intresse det torde kunna vara. Det hör icke till vår fråga. 
Vi vilja se, om dopet är en väg därtill, eller m. a. o;, om en 
ny födelse sker i barndopet, om detta ger andligt lif. Där- 
vid äro vi då helt hänvisade till Skriften och fastslå — utan be- 
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vis, som dock kunde gifvas — att hvad Skriften lär om do- 
pet i allmänhet, det gäller barndopet. 

Hvad tankar har Skriften i denna sak? Hvad säger 
den? Så vidt jag vet, är det egentligen blott två ställen i 
vårt N. T., som kunna anföras vid frågan om nya födelsen i 
dopet. .Oeh det ena. är. Fitus 33.5, detrandtraj)on. sEvISH5: 
Meningarna om dessa ställen äro delade, särskildt i fråga om 
det sista. När voro de för öfrigt zcke det, i all synnerhet 
nu för tiden? För min del ställer jag mig obetingadt på 
deras sida, som anse båda ställena afse dopet, och läser som 
det står, utan hvarje konstlad förklaring. Står det »ett bad 
till ny födelse och en förnyelse af den Helige Ande», då bör 
det så läsas och vara menadt som det står. Stode det »ny- 
födelses bad» — hvilket det kunde göra — blefve i sak 
ingen skillnad. Står det: »Utan att en varder född af vatten 
och ande», då läser jag så och kan omöjligt fatta, hvad 
Jesus skulle tänkt på, då han talar om att födas af vatten och 
ande, om han zckge tänkt på dopet. Det lär nog vara all- 
deles obestridligt — såsom prof. Käbel anmärker — att det 
är dopet, som åsyftas med uttrycket »af vatten och ande». 
Alltnog, jag är af den öfvertygelsen, att Skriften lär en ny 
födelse "i dopet. Ty säger jag i samma öfvertygelse vid 
hvarje barns dop, såsom skrifvet är i vår kyrkohandbok: »vi 
tacka Dig af allt hjärta, att Du nu har låtit detta barn födas 
på nytt till evigt lif». Efter hela sammanhanget i Titi brefs 
3 kap. är det nämligen icke fråga om hvad som å männi- 
skans sida fordras såsom subjektiv förmedling eller villkor för 
frälsningen. Nej, här är fråga om det medel, hvarigenom det nya 
tillståndet verkas. Dopet försätter människan ur det i v. 3 be- 
skrifna tillståndet in i Andens nya lif. Nebe har sagt: »Do- 
pet lyfter människan upp ur den mark, från hvilken hon vuxit 


upp, född kött af kött, och planterar henne in i en ny lifs- 


grund, hvari Guds nåd utvecklar hennes krafter». Eller låt 
oss tala med Joh. 3: 5. I dopet gifves den Helige Ande, i 
öfverensstämmelse med uttrycket i Matt. 28: »döpande dem 
till rd enWktelser An desönamn >» och tirAG. BS: 
»Hvar och en af eder låte döpa sig i Jesu Kristi namn — 
-— -— och I skolen undfå den Helige Andes gåfva». Hvarför 
icke också enligt Titus 3, där det i 6 v. talas, om att Anden 
utgöts öfver dem, och tanken utom allt tvifvel då är riktad 
på dopet. Den Helige Ande gifves i dopet. »Anden är den 
aktiva principen, som verkar den nya födelsen, det nya lifvets 
uppkomst, medan vattnet i dopet är å Guds sida en för- 
klaring, att han vill förlåta synden, och är den synliga under- 
panten på förlåtelsen, i öfverensstämmelse med det ordet: 
»' Hvar och en af eder låte döpa sig i Jesu Kristi namn till 
syndernas förlåtelse'». (Godet). M. a. o.: i dopet gifves den 
Helige Andes nåd (jfr: »>syndernas förlåtelse.>, »den Hel. Andes 
gaflva». A.-Gz 2: 39) såsom ett utsäde till andligt (och 
evigt) lif. 

Men är nu lifvet i Anden där, »evnen til at elske Gud» 
o. S. v., huru skola vi tänka oss det före medvetandets upp- 
vaknande? Så vidt vi kunna fatta: öfvervägande, om icke 
helt och hållet, från synpunkten af den inneboende Guds 
Andes verksamhet i barnets inre, såsom ett det andliga 
lifvets frö. 

Där är fysiskt lif för handen. Skall detta kunna utveckla 
sig, kräfves tjänlig vård och näring, hvilken tillföres och kan 
emottagas utan barnets medvetande därom. Där är andligt 
för handen. Skall detta kunna utveckla sig, gäller sak samma. 
Vi. måste tänka oss en : den: Helige Andes inverkan på 
människans lifsgrund, på det omedvetnas region i henne utan 
förmedling af medvetandet, på samma gång samme Ande 
ställer sig emot och är verksam emot den lag, som är i lem- 
marne, till hämmande af den i köttet boende syndens in- 
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flytelse (efter Wiesinger). M. a. o.: där pågår en »förnyelse» 
där inne »af den Helige Ande» (Tit. 3: 5), som sträcker sig 
ut öfver hela människan till återställande af gudsbilden -— 
men, som sagdt, utan förmedling af barnets medvetande. 

Vi kunna ange något analogt till belysning, blott att det 
är från det motsattas område. Där är synd hos barnet, ha- 
bituel synd; den framträder ju blott allt för tidigt. Huru för- 
klara denna annat än som en inverkan på människans natur 
i motsats till hennes person utan förmedling af medvetandet. 
Den har kommit in, födt kött af kött som barnet är, och den 
är verksam till fördärf, icke minst i riktning mot barnets 
ande. 

Vi säga alltså: före det personliga medvetandets upp- 
vaknande äger »ett tillstånd af habituel helgelse rum», be- 
roende på att barnet blifvit och är införlifvadt i Jesu Kristi 
Andes helgande och förnyande gemenskap. 

Men nu Zillbaka till den fråga, som är före. Huvilket blir 
svaret? Kanske borde vi säga: hvilka blifva svaren? Ty 
svaret blir i alla händelser något olika, allt efter som den 
döpte själf förhåller sig vid eller efter medvetandets upp- 
vaknande till det med honom skedda. 

Tänkom oss ett litet barn, nyss födt. Och nu, tänkom 
oss det i den stund, då medvetandet vaknar och man får 
höra eller se ett: jag vill. Lifvet blef personligt. Huru för- 
håller 'sig detta 'till det förra? För den blott naturliga be- 
traktelsen är det en fortgående utveckling från ett lägre till 
ett högre på grundvalen af det förra. Det är i bild: som 
blomman, då den börjar veckla ut sig ur sin knopp, som 
växten, då den börjar skjuta upp ur fröet och hjärtbladen. 

Där är andligt lif för handen. Dopet gaf detta. Så 
kommer stunden, då medvetandet vaknar och man får höra 
eller se ett: jag. vill. Låter då barnet den Helige Ande 
blifva rådande i sig och tillägnar sig dess personliga vilja 
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det som skett med detsamma, då blir nya födelsen personlig, 
det andliga lifvet blir ett medvetet och fritt lif, ett personligt 
lif i Gud. Huru förhåller sig detta till det omedvetna and- 
liga lifvet? Som en fortgående utveckling på grundvalen af 
det förra. Eller som de nyss använda bilderna ville säga. 
Men antag, att den döpte gick bort från Herren efter 
medvetandets uppvaknande. Ack, så kan det gå, och det 
gar väl oftast så med de döpte, när de växa upp. Det be- 
ror icke på Guds Ande. Det beror på människan själf, 
kanske ock på andra. Lifvet vårdas och näres icke. Emel- 
lertid uppger icke den Helige Ande sin plats brådt. Det 
gäller lifvet, det andliga lifvet, som gafs i dopet. Nödgas 
han, ack, så söker han på allt sätt kalla den vilsegångne 
tillbaka till lifvet i Guds gemenskap igen. Det lyckas — vi 
antaga det. Nu var ordet företrädesvis medlet." Och Guds 
Otdkarorandetochkato litt totsordsat Fertens Ande gatu 
Hvilket ord? Jo, detta eller något med detta likt: »dina 
synder förlåtas dig». — »Där syndernas förlåtelse är, där är lif.» 
Hvilket var villkoret å den döptes sida? Att han lånade 
sitt öra, sitt hjärta åt ordet, att ordet fick bana sig väg in i 
hjärtat, in i hans ande. Då blef ordet verksamt i den män- 
niskan till lif. Villkoret var, att han på hörandets väg mot- 
tog lifvet, enligt det ordet: »Hören, att eder själ må lefva». 
Sedan kan det om den människan sägas: »Herren har födt 
henne genom sanningens ord». Jak. 1: 18; I Petr. 1: 23. 
Huru förhåller sig denna nya födelse till den i dopet 
gifna? Svar: liksom om i en af trädets grenar, där saft- och 
krafttillströmningen vore hämmad och lifvet afstannat, utan 
att stammens förbindelse med densamma därför blifvit helt 
afklippt, det undret skedde, att genom ny krafts och safts 
tillförande lifvet i grenen komme igen. Eller liksom om i 


» Vi ha icke förbisett, att ordet är verksamt i dopet. Dopet är ett dop 


i kraft: af ordet. 
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en af kroppens lemmar, där lifvet afstannat, utan att kroppens 
förbindelse med densamma Ae afskurits, något motsvarande 
ägde rum. (Vi behöfva icke nämna, att båda dessa bilder, 
fast på annat sätt, användas i Skriften.) Tänkom oss den 
förlorade sonen i det ögonblick, då han gick bort. Fadren 
kunde icke skiljas från sitt förlorade barn. Han gick efter 
honom, följde, sökte och talade till honom. Och nu, tänkom 
oss sonen i det ögonblick, då han kom hem och fick börja 
om igen från början, på grundvalen af sin ursprungliga ställ- 


ning som fadrens barn. »Han fick lif igen». 


C: E. Biilow. 


Den nya undervisningsplanen i kristendom för 
realskolan. 


N:o 10 af Svensk Författningssamling för 1906 torde få 
anses som ett af de allra märkligaste aktstycken, som nå- 
gonsin funnit plats i nämnda publikation. Det kommittébe- 
tänkande, som hufvudsakligen ligger till grund för den nuva- 
rande skolordningen, karaktäriserades i ett enskildt bref till 
undertecknad från den aflidne biskop Keijser såsom en »in- 
ledning till en dekadensperiod i den svenska bildningens hi- 
storia». Svårligen kunde en mera träffande karaktäristik af- 
gifvas. Vi stå emellertid framför ett fullbordadt faktum, och 
det gäller för hvarje enskild lärare att inom de nu en gång 
uppdragna gränserna försöka fatta sin position på det för 
hans ämne mest fruktbärande sätt. 

Beträffande kristendomsundervisningen har på sista tiden 
förts en rent af våldsam agitation. Och därvid hafva sanna 
och falska tendenser blandats med hvarandra på ett. sätt, 


som gjort det ganska svårt för den besinningsfulle läraren att 
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intaga den rätta ställningen. Å ena sidan har han måst gifva 
rätt åt förkastelsedomarna öfver det gamla slentrianmässiga 
dogmatiska plugget och den i ögonen fallande bristen på 
pedagogisk urskillning och takt vid den häfdvunna undervis- 
ningen. Å andra sidan har han nödgats att göra front mot 
de mot den sanna kristendomen stridande tendenser, som 
alltför tydligt lagts i dagen af de moderna reformifrarne. Man 
har begagnat sig af formella svagheter i det hittills vanliga 
undervisningssättet för att söka pressa fram ett nytt innehåll 
i och med en ny form.” Att emellertid hittills det i sak nya 
innehållet icke lyckats i praktiken finna en pedagogiskt an- 
vändbar dräkt, det måste vi från vår ståndpunkt anse som 
en lycklig företeelse. Den, som ville föreslå att till ledning 
för kristendomsundervisningen antaga de tillgängliga arbetena 
arvrentE bergström) eller S+ Hries, skulle ioch med idetsamma 
ohjälpligt förklara sig inkompetent på det pedagogiska om- 
rådet. Undervisningsfrågan väntar således ännu, hvad vårt 
ämne beträffar, på sin formella lösning. Och lösningen lär 
nog icke komma att gifvas på annat sätt än i och med en- 
skilda lärares egna personliga insatser. Den personliga in- 
satsens psykologiska hemlighet stereotyperas icke inom  per- 
marna af en lärobok. Därför har också alltid tvisten om läro- 
böckerna i själfva verket förefallit oss vara af jämförelsevis 
underordnad betydelse i hvad beträffar deras form. Den stora 
hufvudsaken är, att znnehållet föres lefvande till lärjungarne 
af lefvande personligheter. Lärobokens största betydelse lig- 
ger då för oss däruti, att den sant och klart angifver inne- 
hållets väsentliga kärna, det innehåll, hvilket religionsläraren 
är förpliktad att meddela. Ty en obegränsad frihet beträf- 
fande läroinnehållet får på inga villkor på skolstadiet med- 
gifvas. Våra allmänna läroverk äro statens institutioner, och un- 
dervisningen får på intet område motverka dess intressen och 
syften. Vi äga en statskyrka, djupt sammanväfd med hela 
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vår historiska utveckling. Religionsläraren får icke anse sig 
berättigad att meddela ungdomen resultatet af egna privata 
meningar. Han måste anse sig bunden af vår kyrkas officiellt 
antagna bekännelse. Finner han sin egen privata öfvertygelse 
vara i strid med bekännelsen, då är han oärlig och samvets- 
lös, om han åtager sig religionslärarens uppgift. Och de, som 
lagstifta för skolan, äro moraliskt skyldiga att noga öfverväga, 
huru lagstiftningen må formuleras för att så tydligt som möj- 
ligt betona lärarens förpliktelse i nämnda afseende. Lagstif- 
taren har således att tillse, icke blott att sunda pedagogiska 
former beredas för det innehåll, som skall meddelas, utan ock, 
att den fäderneärfda bekännelsen, så vidt genom lagbud ske 
kan, varder värnad mot subjektivismens öfvergrepp. 
Beträffande de nya kurserna jämte därtill hörande me- 
todiska anvisningar, kunna de vid en flyktig genomläsning 
synas tilltalande med hänsyn till det vida utrymme, som gif- 
ves: åt det historiska och bibliska elementet. Men hvarken 
kurser eller anvisningar tåla vid att på nära håll och med 
grundligare eftertanke synas i sömmarna. Emellertid torde 
icke en granskning från pedagogisk synpunkt försvara sin 
plats i denna tidskrift. Darför vilja vi här i detta samman- 
hang : endast uttala vår uppfattning af en i ögonen fallande 
tendens, som genomgår både kurser och anvisningar. Vi 
mena, att kurtisen för det liberalt »tidsenliga» lyser alltför 
skarpt och tydligt igenom. Det går ett drag af veklighet 
och pjunk genom det hela. Minneskunskap värderas ej syn- 
nerligt. högt. Allt synes anlagdt på att göra arbetet så mjukt, 
lent, och lekande som möjligt. Det är. visserligen af stor be- 
tydelse, att kristendomsämnet icke. tynger ned genom skarpa 
fordringar. Men ytterligheter i motsatt riktning äro också 
farliga. En 'dugande lärare får icke underlåta att äfven vid 
religionsundervisningen fordra och -frammana den stålsatta 
viljekraft. hos lärjungarna, hvarförutan deras respekt för ämnet 
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ovillkorligt lider afbräck. Hvarken religionsläraren eller hans 
undervisning får hos friska pojkar lämna intryck af det före- 
trädesvis veka, allra minst af det pjunkiga. Läraren får ej 
vara rädd för att taga ungdomens minnesförmåga i anspråk, 
aldrig nöja sig med dunkla och dimmiga föreställningar, utan 
arbeta på att hos lärjungarne befästa en klart fattad kunskap. 
Sker ej detta, då blir religionsundervisningen föga karaktärs- 
bildande. Det hjälper då ej, att ordet »sedelära» står där som 
föreskrift för hvarenda klass. Undervisningen blir ändock oetisk, 

Som en kurtis inför den agitationsmättade liberalismen 
räkna vi äfven hvad som föreskrifves för fjärde klassen, näm- 
ligen »korta underrättelser ur den allmänna religionshistorien 
till belysning af Israéls historia». Uttrycket kan anses tve- 
tydigt. Men för så vidt man menat någonting annat än enkla 
och allmänfattliga förklaringar öfver de i gamla testamentet 
förekommande namn och handlingar, hvilka stå i samband 
med hednisk kult, måste vi inlägga en allvarlig gensaga. 
Hade man ej menat någonting mera, så hade det väl ej varit 
behöfligt att särskildt omnämna saken, eftersom man ju måste 
antaga, att hvarje lärare, som förstår att handhafva religions- 
undervisningen, svårligen kan underlåta att meddela dylika 
enkla förklaringar och upplysningar. Vi frukta således för 
att man menat något mera än detta. Ordet »religionshistoria» 
har blifvit ett modernt slagord, som man använder, när man 
vill visa, att man har någonting annat att sätta i stället för 
den förkättrade undervisningen i vår. evangeliska troslära. Men 
hvad man allt. förstår under begreppet religionshistoria och 
huru man tänker anlägga undervisningen däruti, det aktar man 
sig visligen att omnämna. När på det pedagogiska området 
mindre 'förfarna föreslå religionshistoria såsom undervisnings- 
ämne i skolan, så kan man omöjligt låta bli att draga på 
munnen åt sådana rena barnsligheter. Experiment i den 
vägen innebure ingenting annat än ett försök att rädda namnet 
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»religionsundervisning», sedan man utdömt saken. Icke ens 
på skolans högsta stadier kan en sådan undervisning blifva 
verkligt fruktbärande. Ett skarpt klander måste träffa den 
lärare, som i den nya lagens ordalydelse ville söka en anled- 
ning att börja experimentera med barnen i nämnda afseende. 
När allt kommer omkring, så får kanske — mutatis mutandis 
— hela det besynnerliga talet om religionshistoria i realskolan 
sin belysning och förklaring genom ett yttrande, som fZill- 
skrifves Carl von Friesen. När man frågade, hvartill benäm- 
ningen biologi för läsordningen egentligen skulle tjäna, enär 
ju saken redan hade sina gifna uttryck, säges han hafva sva- 
rat: >»om de bara få ett nytt namn att tugga på, så hålla de 
k—n några år». 

Men nu komma vi till den väsentligaste anmärkningen, 
den, för hvars framställande vi egentligen sökt plats i denna 
tidskrift. De nya kursanordningarna lämna portarna vid- 
öppna för hela den moderna olutherska teologiens intåg i skolan. 
Detta har man i det moderna lägret redan märkt och uttalat, 
och det med en af öfvermod och segervisshet pösande glädje, 
som: icke alls försökt dölja, hvad man har i sinnet." : Hela 
den moderna bibelkritiken £a2z' hålla sitt intäg bland pojkarne 
i fjärde klassen. Och. hela den kristna trosläran kan om: 
gestaltas i enlighet med den rationalistiska teologiens fordrin- 
gar. Luthers lilla katekes, som verkligen ännu skall läsas 
(nådigt!!l), lär nog icke blifva någon säker borgen för läro- 
innehållets evangeliska renhet. Huru Luthers ord kunna 
vrängas och uttydas så, att man kan få fram snart sagdt 
hvilka religiösa vidunderligheter som helst, därpå lämnar S. 
A. Fries vidriga och förrädiska s. k. »konfirmationsundervis- 
ning» ett talande exempel. 'Med större fräckhet har väl 
ingen omtydt och förfalskat Luthers verkliga meningar. Vår 
antagna katekesförklaring har oerhörda pedagogiska brister, 


"US, Fries i Svenska Dagbladet: 
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hvilka vi själfva varit med om att klandra. Men den har dock 
inneburit en hållhake på den själfkloka subjektivism, som tror 
den enskilde prästen och religionsläraren kallade att presentera 
sina egna intressanta meningar och icke att göra åhörarne 
bekanta med kyrkans i bekännelse uttryckta lifserfarenhet, 
som dock torde vara djupare och sannare än alla våra unga 
öfvermodiga reformatorers. Nu talas i den nya förordningen 
icke ett ord om den antagna förklaringen, men där före- 
skrifves »en kort lärobok». En sådan lärobok är ju också 
under utarbetande, ehuru man antagligen funnit, att allt icke 


så lätt låter sig göra, som man tänkt. Vi skola då icke 
närmare tala om den saken förr, än läroboken sett dags- 


ljuset och — blifvit föreskrifven till begagnande. Kommer 
den att oförtydbart, klart och bestämdt ställa sig på vår 
oförfalskade kristna tros och bekännelses grund, då blir ju 
allting godt och väl. Vi få se. Men i högsta grad egen- 
domligt förefaller det dock, att landets regent har kunnat 
underkänna sitt eget ännu till begagnande anbefallda verk 
af 1878 genom att alldeles ignorera detsamma i en förord- 
ning af 1906. K. cirkuläret af d. 10 okt. 1878 föreskrifver 
dess begagnande äfven vid läroverken. Genom en ny admi- 
nistrativ stadga har således den ännu gällande katekesutveck- 
lingen förklarats icke vara god nog för skolan, under det na- 
turligtvis kyrkans män fortfarande må använda den. Skills- 
mässan mellan kyrka och skola har begynts med en grund- 
lagsvidrig våldshandling. Men ännu äro de förenade genom 
många fina lagtrådar. Ämnar man lika ogeneradt slita den 
ena efter den andra? Biskop Billing yttrade förra året (enligt 
Första kammarens protokoll af d. 29 mars) i svenska riks- 
dagen följande ord: »Jag kan icke underlåta att begagna 
tillfället att här peka på hvad också lagutskottet på ett er- 
kännansvärdt sätt betonat, att genom den nya läroverks- 


+ Med anledning af lagutskottets betänkande i kyrkolagsfrågan. 
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stadgan åtskilliga stycken i kyrkolagen helt enkelt blifvit af- 
skrifna. Lagutskottet har nämnt ett sådant stycke. Det 
kunde hafva nämnts flera. Jag skall inskränka mig till att 
uttala min allra djupaste förvåning öfver att man genom en 
administrativ stadga har ansett sig berättigad upphäfva åtskil- 
liga paragrafer i gällande kyrkolag, då regeringsformen före- 
skrifver en helt annan ordning för ändring i kyrkolagen; 
men fastän jag nu har varit vittne till ett sådant, efter min 
uppfattning, mycket våldsamt sätt att behandla en vår gäl- 
lande lag och således däri skulle kunna se ett exempel på 
den högst ringa respekt, kyrkolagen äger, kan jag dock icke 
ändra min uppfattning, utan etc.» 

Vi stå här inför en mycket allvarlig sak. Oz verk- 
ligen i framtiden den nuvarande skolordningen skulle bana 
väg vid våra läroverk för en undervisning i Fehrs, Bergströms 
och 5. Fries” ande — då skall jag obetingadt sluta mig till 
dem, som yrka på kristendomsundervisningens aflägsnande 
från läsordningen. Ty bättre ingen religionsundervisning alls 
än en, som ödelägger de fundamentala kristliga begreppen 
hos vår ungdom. Och hvem skall vaka öfver att någonting 
sådant ej kommer att ske? Summus episcopus? Hans namn- 
teckning påminner numera tämligen osökt om frihetstidens 
namnstämpel. Och den stämpeln lär nog kunna lämnas ut 
till hvilken ecklesiastikminister som helst. Biskoparne? De 
hafva ju icke ens hörts vid undervisningsplanens uppgörande. 
Namnet eforus vill man naturligtvis alltmera göra till en 
tom form, hvilken man ännu så länge för anständighetens 
skull finner klokt att behålla." Visserligen har man i nåder 
tillåtit. honom" att besöka läroverken och inspektera kristen- 
domsundervisningen. Men han påstås icke hafva annan 


or Att öfverstyrelsen dock ännu så länge torde göra klokast i att gå 
en smula försiktigt tillväga med biskoparne, därom fingo vi ett glädjande 
vittnesbörd i Första kammarens beslut lördagen den 31 mars och Riksdagens 
den 19 april. ; 
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makt än att göra anmälan hos den allsmäktiga öfverstyrelsen, 
som i sin ordning naturligtvis beslutar hvad helst den be- 
hagar. 

Möjligheterna, som öppna sig, äro sannerligen icke ljusa. 
Det har redan försports en dof känsla af ånger öfver att man 
lade alla våra läroverks och därmed vår ungdoms öde i en 
enda nära nog maktfullkomlig styrelses hand. Hittills har i 
denna styrelses åtgärder just icke legat någon god varsel 
för framtiden med afseende på den själfbehärskning och den 
respekt för den historiskt gifna utvecklingen, hvarmed den 
skall komma att regera. 

Det blir nu den samvetsgranne religionslärarens uppgift 
att orubbligt vid undervisningen framhålla det i och med 
Luthers lilla katekes gifna evangeliska innehållet. Att sko- 
lans lärare lika väl som den i församlingen arbetande prästen 
är ovillkorligt bunden och förpliktad till vår evangelisk-luther- 
ska bekännelse, det är väl, som ofvan blifvit sagdt, en 
så dagsklar sak, att endast den samvetslösaste advokatyr 
kan resonera bort detta. Men att utsikterna kunna ändock 
ställa sig mörka, det hafva vi också redan antydt. Den mo- 
"derna riktningens målsmän känna sig rent af förolämpade, 
om man oförbehållsamt säger ifrån, att man i deras åskåd- 
ning och lärosätt icke kan erkänna det sant evangeliska 
innehållet. Till den grad har verkligen förvirringen och för- 
vildningen på det andliga området utvecklat sig. Må då alla, 
som ännu hafva örat skärpt för klangen af Jesu Kristi äkta 
och oförfalskade evangelium, hvar och en på sin plats och i 
sin ställning göra front mot den inbrytande förödelsen på 
heligt rum! Här duger icke längre att kompromissa och 
vara ödmjukaste tjänare inför dem, som yrka på respekt för 
tidsandans fordringar. Vi måste säga öppet ifrån, huru vi 
känna det, äfven om vi därmed draga öfver oss motsägelse 


och smälek. Och härvid räkna vi särskildt på våra biskopars 
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vakenhet och oräddhet. Gent emot de liberala skollagstif- 
tarne borde våra biskopar (eforer) kunna intaga en mycket 
stark position. Ty den, som viker från den stränga rättens 
grund, bereder åt sig själf en svaghetsställning, som måste 
komma motståndare, där sådana finnas, till godo. Det skall 
betonas och göras kändt, att den nuvarande öfverstyrelsen 
för de allmänna läroverken grundats i och genom »ett myc- 
ket våldsamt sätt att behandla en vår gällande lag» (Billing). 
Om våra biskopar veta att häfda den rätt dem dock lagligen 
tillkommer, skola vederbörande måhända finna, att svenska 
kyrkan ännu är en makt att räkna med och att man icke behand- 
lar hennes intressen alldeles huru man behagar. Det är då på 
våra biskopars vakenhet vi lita, när vi uttala den tillförsikten, 
att de moderna teologernas förhoppningar att genom de nya 
kristendomskurserna som inkörsport få fast fot bland vår 
bildade svenska ungdom skola komma på skam. 
Th. Maser: 


Granskningar och anmälningar. 


D. HEINRICH, Professor der Theologie an der Universitat 
Heidelberg. BASSERMANN, Wie studiert man evangelische 
Theologier, "Stuttgart, W. Violet, 90506 mj2rsid:oeRr 
2:50 Mark. 


För hvarje kristen folkkyrka — alltså äfven för vår — 
ligger det synnerlig vikt på att erhålla ett kunnigt och för 
sitt höga kall lämpligt prästerskap. Har det nu visat sig, 
såsom hos oss, att detta alltför ensidigt rekryteras ur ett par 
samhällsklasser, med förbigående af de öfriga, synes det vara 
angeläget, att en reform sker i den riktningen, att, såsom i 
Englands kyrka, äfven de högre och högsta stånden intres- 
seras för teologiens studium och räkna det såsom en ära att 
få sina bästa söner in i den kristna kyrkotjänsten. 
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Ett arbete, sådant som det vi här anmäla, torde i detta 
fall förtjäna uppmärksamhet; ty det vill vara och är, på samma 
gång det vägleder en ung man i fråga om det teologiska 
studiet, en apologi i modern mening för värdet af detsamma 
och en hjälp till rätt uppfattning af det oskiljaktiga samban- 
det mellan den teologiska vetenskapen och det kyrkliga äm- 
betet. Förf., som tillhör den friare riktningen, är synnerligen 
uppburen både som föreläsare och predikant vid universitetet 
i Heidelberg” — Tysklands äldsta — där han är anställd. 
Äfven där man i likhet med anmälaren intager en annan, 
mera konfessionell ståndpunkt, måste man dock erkänna, att 
förf. meddelar mycket, som är värdt att taga vara på. I 
den speciallitteratur för ämnet, som han användt, förekomma 
äfven namnen: Lemme, Luthardt, Frank, Schlatter och Kähler, 
allt namn af god klang äfven för en strängare riktning. Hans 
arbete innehåller både ett vade-mecum för den blifvande prästen 
i fråga om motiven för valet af kailelse, inflytelserna från 
hem och skola samt studier och lefnadsförhållanden vid uni- 
versitetet, och tillika en kortfattad teologisk encyklopedi öfver 
de fyra hufvudgrenarna af de teologiska disciplinerna med 
deras underafdelningar samt praktisk anvisning för ett rätt 
anordnande af deras studium, beräknadt för en studietid af 
åtta semestrar. I ett slutkapitel behandlas den viktiga frågan 
om öfvergången till själfva prastämbetet, hvilket i Tyskland 
sker först efter viss förberedelsetid i ett seminarium eller efter 
biträdande kandidattjänstgöring hos bepröfvade pastorer och 
alltid först efter tillbörlig pröfning af vederbörande kyrklig 
myndighet. — 

Förf. lägger synnerlig vikt vid, att den blifvande unge 
prästen redan genom fostran i föräldrahem och skola måtte 
få de rätta motiven för valet af sitt lefnadskall. Personlig 
fromhet jämte vetenskapligt sinne och lust att utgifva sig helt 
i tjänsten äro här af nöden. Förmånen af att vara kommen 
från ett gudfruktigt prästhem framhålles, men — till motver- 
kande af ensidighet inom kyrkan — pekar förf. äfven på ett 
ord af den förnämste bland sina företrädare, Richard Rothe, 
»att det kan vara godt för en präst att ej redan från barn- 
domen vara van att se världen genom prästgårdsfönstren». — 
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Han lägger också stor vikt vid, att den högre religionsunder- 
visningen vid läroverken så anordnas, att en kombination 
sker af det religiösa och det humana. »Det är religionslära- 
rens skull, om det blir jämförelsevis få och kanske inga af 
de mer bepröfvade abiturienterna, som ägna sig åt det teolo- 
giska studiet.» I detta instämmer säkert hvar och en, som 
haft tillfälle att närmare studera frågan om prästbristen äfven 
hos oss. — 

Goda anvisningar lämnas för universitetslifvet och dess 
förmåner, faror och ansvar. Hos oss, där man endast i Upp- 
sala och Lund har tillfälle att aflägga fullständiga teologiska 
examina, som berättiga att, efter episkopal pröfning, blifva 
prästvigd för tjänstgöring i den svenska folkkyrkan, finnes ej 
den frågan såsom i Tyskland, där man kan få välja mellan 17 
af de 21 universiteten. Af dessa karaktäriserar förf. Rostock, 
Leipzig och Erlangen såsom exklusivt lutherska. Vid dessa, 
liksom vid Greifswald och Königsberg, har teologiska fakul- 
teten en afgjordt konservativ prägel. Vid Giessen, Heidel- 
berg, Jena samt Kiel, Marburg och Strassburg har den en 
afgjordt liberal. Andra, såsom Berlin, Breslau, Göttingen, 
Halle och Tiäbingen, intaga en mera förmedlande ställning. 
I Bonn äro nästan alla lärostolar besatta dubbelt med repre- 
sentanter för hvardera riktningen, den traditionellt bundna 
och den kyrkligt fria. Vanligen besökas flera universitet, 
och förf. finner det hälsosamt för de unga att under studie- 
tiden influeras af olika teologiska riktningar. — 

Undervisningen vid dessa fakulteter är sannolikt prak- 
tiskt anordnad, då man i regel ej nyttjar mer än fyra års 
studietid. Man räknar som normalt att redan första terminen 
bevista föreläsningar 18—20 timmar i veckan och efter hand 
höja dem till 22—24. — 

Förf. uppfordrar, som oss synes, med rätta de unga att 
gå ad fontes, att studera grundligt, att odla sitt vetenskapliga 
sinne, att ej nöja sig med kollegii-häften, utan verkligen läsa 
böcker, att äfven till uppbyggelse under bön dagligen läsa 
bibeln och söka för egen del tränga in i dess innehåll, att 
göra sig bekanta med den samtida sköna litteraturen, såsom 
ett stycke af nutidens pulserande lif, samt att vårda sin hälsa 
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genom flitiga och ansträngande promenader och kroppsöf- 
ningar; att förstå att hämta uppbyggelse och lära något af 
gudstjänsterna i församlingen och det både af sin egen kon- 
fession och andras. — 

Beaktansvärda äro förf:s tankar och anvisningar rörande 
ensamhet och sällskapslif och vänskapsband för prästkandida- 
terna (s. 51—55); äfvenså hans redogörelser för kostnaderna, 
hvilka förefalla mindre än vid våra högskolor och dessutom 
högeligen minskas för de medellösa genom de rikliga stipen- 
dierna och de med många förmåner försedda stifts-husen 
(konvikten), motsvarande våra så kallade studenthem. Mot 
den hos-oss så ofta förekommande informeringen, eller litterär 
verksamhet i tidningar och tidskrifter såsom hjälp för en 
studerandes uppehälle, ställer sig förf. bestämdt afvisande, 
enär han anser den förra taga för mycken tid och kraft, om 
den skall skötas samvetsgrannt, den senare leda till ett lätt- 
färdigt, ytligt resonerande. Innan en student skrifver något 
för offentliggörande, bör han först »etwas rechtes lernen». — 

Förf., som erkänner, att kyrkan är äldre än teologien, 
anser, att den moderna kritiska teologien skiljer sig från den 
gamla rationalismen därigenom, att hos henne röjes ett åter- 
uppvaknande af det historiska sinnet, en djupare filosofisk 
grundläggning, ett starkare betonande af den religiösa känslan. 
Han finner henne på exegetikens, bibelkritikens, kyrko- och 
religionshistoriens område hafva redan vunnit betydande re- 
sultat, som ej ens af hennes motståndare kunna längre igno- 
reras. Han är dock ej blind för den fria teologiska forsknin- 
gens faror och finner en »tiefer zwiespalt» mellan kyrkorna 
och den teologiska vetenskapen. Hur denna tvedräkt skall 
borttagas, torde ej vara så lätt att säga. Förf. vet det ej 
heller, men råder hvarje enskild teolog att under nu varande 
teologiska och kyrkliga krisis för egen räkning söka och häfda 
den ståndpunkt, på hvilken han utan kränkande af sitt veten- 
skapliga samvete kan ställa sin gåfva till ämbetets tjänst i 
sin kyrka. — I sanning en svag ståndpunkt och ofattlig för 
enhvar, som med öppen blick för konfessionskyrkornas bety- 
delse och hela Kristi kyrkas ekumenicitet ser med Schleier- 
macher teologien i sin helhet såsom en positiv kyrklig veten- 
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skap, begränsad af den historiskt och konkret gifna uppen- 
barelsen i Jesus Kristus. 

Såsom man kunde vänta, har förf. nedlagt mycken möda 
vid litteratur-anvisningarna för studiet af de olika teologiska 
disciplinerna. Man återfinner där, jämte några äldre, de för- 
nämsta af nutidens teologiska forskare både från den friare 
och den mera konservativa sidan med angifvande af året för 
utgifvandet och stundom äfven priset. Vi föreställa oss, att 
detta äfven för våra unga teologer kan vara vägledande, 
ehuru de väl bäst finna sig till rätta genom de anvisningar i 
litteraturväg i och för examens-studiet, som lämnas dem af 
respektive universitetslärare och i de handböcker för studier- 
nas anordning, som äfven hos oss förekomma. 

ISS VER 


Augsburgska bekännelsen, öfversatt från konkordiebokens 
latinska text jämte några förklarande anmärkningar och 
historiska upplysningar, af d:r ÖSCAR BENSOW, docent 
i dogmatik vid Uppsala universitet. Stockholm, P. A. 
Norstedt & Söners förlag, 1906. Pris häft. 60 öre, kart. 
ZIBKOresOdRSIA. 


Augsburgska bekännelsens trosartiklar, öfversatta från kon- 
kordiebokens latinska text jämte några förklarande an- 
märkningar, af ÖSCAR BENSOW, docent vid Uppsala univer- 
sitet. Stockholm, P. A. Norstedt & Söners förlag, 1906. 
PrISTIS Köresar ort: 


Med tacksamhet rikta vi härmed uppmärksamheten på 
en ny svensk öfversättning af Augustana confessio, för hvars 
tillförlitlighet öfversättarens namn går i borgen. Den fullstän- 
diga upplagan, som innehåller hela den augsburgska bekän- 
nelsen jämte några kortfattade anmärkningar och historiska 
upplysningar, har öfversättaren enligt förordet tänkt sig kunna 
komma till användning i seminarierna och de allmänna läro- 
verkens högre klasser. Den borde därjämte kunna vinna 
spridning äfven utom skolorna bland vårt kyrkofolk. Äfven 
bland allmogen påträffar man dem, som med mycket intresse 
studera, ja riktigt allvarligt studera vår kyrkas bekännelse- 
skrifter, då de bjudas dem i goda öfversättningar. 
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Den kortare upplagan, som innehåller endast de 21 första 
artiklarna, jämväl med utelämnande af företalet och slutorden, 
är afsedd att komma till användning i folkskolorna och vid 
konfirmationsundervisningen. Vid den sistnämnda borde i 
alla händelser plats kunna beredas åt läsning af denna den 
viktigaste delen af vår kyrkas hufvudbekännelse. Om det 
skulle möta svårighet att i de vanliga folkskolorna ägna tid 
däråt, synes det däremot, som om fortsättningsskolan, för att 
icke tala om den högre folkskolan, skulle synnerligen väl 
lämpa sig därför. säljs JOY 


Kult och Konst. Tidskrift för hymnologi, kyrkomusik, kyrklig 
bildande konst samt liturgiska frågor i allmänhet. För 
redaktionen: Richard Norén, prost, utgifvare; Folnny 
Roosval, docent; Herman Palm, teol. kand., pastor. 
P; AA. Norstedt & Söners förlag. 


Till orientering öfver denna nya tidskrifts art och syft- 
ning må följande meddelas ur dess prenumerationsanmälan: 

»Kult och konst hafva från urminnes tider stått i ett 
innerligt organiskt förhållande till hvarandra. Kulten har fram- 
kallat konsten, och konsten har främjat kulten. Så framför 
allt inom den kristna kyrkan, och det från äldsta tider in i 
våra dagar. Den kristna kultens historia är den kyrkliga 
konstens och tvärtom.» 

»I kulten själf fingo sången och musiken den rikaste an- 
vändning och utveckling. Till de otaliga kultsångerna med 
mäktigt gripande bibliska sångtexter slöto sig efterhand den 
oöfverskådliga mängden af hymner, sekvenser, leiser, psalmer 
och sånger, alster af helig poesi och musik i intimt förbund, 
hvilka tillhöra världslitteraturen och hvilkas allmänna kultu- 
rella betydelse knappast kan öfverskattas. Den stämnings- 
fulla lyftning och uppbyggliga kraft, kulten härigenom vann, 
förhöjdes än ytterligare genom en alltmera storartad utveck- 
ling och samverkan af de bildande konsterna: arkitekturen, 
skulpturen och måleriet, hvilka med olikartade medel och ge- 
nom sina klassiska mästerverk ännu alltjämt tala åskådligt 
andaktsväckande till mottagliga sinnen.» 


164 GRANSKNINGAR OCH ANMÄLNINGAR 


»Äfven i våra dagars evangeliska kult, i den sundt tids- 
enliga utgestaltningen af vårt gudstjänstliga lif, har en ädel och 
from konst en stor mission att fylla, och det i afseende på 
alla den kyrkliga konstens olika grenar. Äfven nu böra dessa 
grenars målsmän mötas och ädelt samverka. Kyrkan har all 
anledning att icke ställa sig afvisande eller likgiltig gentemot 
de sträfvanden i denna riktning, som numera framträda i hela 
kristenheten.» 

Såsom en af sina hufvuduppgifter betraktar denna tid- 
skrift att söka sprida kännedom om och förståelse af äldre 
tiders kyrkliga konst, och härvid kommer ett »zk!t illustrations- 
material att spela en viktig roll, åt hvilken skall ägnas största 
möjliga omvårdnad. Att med sålunda vunna historiska ut- 
gångspunkter söka rätt bedöma moderna behof och sträfvan- 
den på hithörande områden samt söka leda dem in på sunda 
banor till höjande af vårt gudstjänstliga lif och till vår evan- 
geliska nationella kyrkas sanna båtnad, härom säger sig red. 
vilja ärligt bemöda sig; liksom ock särskild uppmärksamhet 
kommer att ägnas åt mera trängande aktuella frågor. 

Talrika sakkunniga medarbetare i in- och utlandet har 
red. lyckats vinna, genom hvilkas stöd red. hoppas kunna 
i någon mån fylla de omfattande uppgifter, åt hvilka tid- 
skriften skall ägna sig. 

Allt tyckes verkligen tala därför, att en tidskrift af före- 
liggande slag bör kunna hos allmänheten vinna det tillmötes- 
kommande och den spridning, som är af nöden, för att hon 
må kunna existera och verka för de vackra syften och bety- 
delsefulla uppgifter hon har förelagt sig. 

De båda föreningar, hvilkas organ den nya tidskriften 
är afsedd att blifva, »Kyrkosångens Vänner» och »Paramen- 
tikens Vänner», representera tvenne sträfvanden, som under 
de senaste årtiondena tillvunnit sig allt lifligare och allmän- 
nare behjärtande. Båda dessa föreningar hafva satt just Kult 
och Konst på sitt program. 

Hand i hand med det nyvaknade intresset och arbetet 
för att på historiskt kyrklig och nationell grund restaurera, 
försköna och utbilda den kyrkliga musiken, såväl koralsången 
som altarsången, går äfven det redan tidigare begynta, nu snart 
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halfsekelgamla, fullt berättigade sträfvandet att rena och kom- 
plettera vår kyrkopsalmbok, som ju vid sidan af de yppersta 
psalmskatter onekligen räcker våra kyrkomenigheter i brokig 
blandning äfven åtskilligt underhaltigt och värdelöst och som 
dessutom, hvad beträffar själfva materialet, ej längre fullt mot- 
svarar nutidsförsamlingens vidgade sfär af kyrkliga lifsintres- 
sen, ett sträfvande, som ännu alltjämt väntar på att blifva 
tillfredsställdt och ju förr desto hellre borde blifva det. 

Paramentkonsten återigen, som under århundraden var 
hös oss bortglömd, denna vackra kyrkliga sömnadskonst, som 
vill gifva kyrkorummets inre en prägel af värmande hem- 
trefnad och prydlighet, på samma gång som den med sina 
sinnebildliga ornament och efter kyrkoårets tidkretsar väx- 
lande färger vill och kan i sin mån verka kyrkligt uppfost- 
rande, den har i nyare tid bland oss vunnit stora sympatier, 
och har kommit till en utveckling såsom väl aldrig förr inom 
reformationens kyrka. Omisskänneligen har paramentsömna- 
den, den anspråkslösaste bland alla den kyrkliga gudstjäns- 
tens konstnärliga tjänarinnor, kommit till sin närvarande upp- 
blomstring i sammanhang med en annan, långt mera storar- 
tad sträfvan på det kyrkligt konstnärliga området, lika hug- 
nesam som den är öfverraskande midt i ett tidehvarf, fullt af 
kyrko- och kristendomsfientliga företeelser, nämligen det all- 
mänt förhandenvarande bemödandet dels att uppföra nya 
kyrkobyggnader i god och värdig stil, dels och ännu mer att 
pietetsfullt och stilfullt restaurera våra äldre kyrkor. 

Ett anmärkningsvärdt förhållande är: det i närvarande 
tid, ej minst inom Nordens länder, att den i flere hänseenden 
egenartade karaktären t. ex. i våra äldre kyrkors arkitektur 
samt de så länge förbisedda resterna af plastiskt och orna- 
mentalt bildande konst i dessa åldriga tempel i högsta grad 
begynt tillvinna sig konstteoretikers, konstvänners och konst- 
närers uppmärksamhet och beundran, framletas med stor flit 
ur sina dammhöljda gömslen samt med förkärlek och framgång 
påpekas och anlitas såsom förträffliga förebilder, rika på motiv 
och impulser för våra dagars religiöst-kyrkliga konststräf- 
vanden. | 

Nåväl, vid allt detta bland oss pågående, betydelsefulla 
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och löftesrika arbete på den kyrkliga konstens vidsträckta, 
härliga marker behöfva vi ett tidskriftsorgan, ledt af kompe- 
tenta och sakkunniga män. Vi behöfva en tidskrift, där 
tillfälle gifves för intresserade att på fruktbringande sätt dis- 
kutera hithörande aktuella frågor; där pålitliga anvisningar 
kunna gifvas och sunda kyrkligt-ästetiska grundsatser göras 
gällande för både större och smärre företag af ifrågavarande 
slag, och där en mötesplats öppnar sig för kyrkans och den 
kyrkliga konstens vänner att gemensamt behandla ämnen, 
som till stor del höra till de värdigaste och ädlaste, som kunna 
bli föremål för mänsklig begrundning och id. 

Det är i sanning en tilltalande, värmande, lyftande tanke, 
att kyrka och konst, från begynnelsen trogna vänner och 
bundsförvanter, på detta sätt mötas; att den verkligt sköna 
konstens vänner och idkare å ena sidan och kyrkans vänner 
och tjänare å den andra så räcka hvarandra broderlig hand, 
blicka hvarandra i ögonen till ömsesidig förståelse och hög- 
aktning och endräktigt samverka för det, som — trots all 
gensägelse af otro och materialism — dock är och förblir det 
mest upphöjda och ideala i världen. Sådan samverkan kan 
ej aflöpa utan välsignelse och glädje för båda parterna. 

Tidskrift för kult och konst framträdde förliden höst 
inför allmänheten med ett dubbelhäfte af 160 sidor — det 
enda för år 1905 — men utgifves från och med innevarande 
år såsom en kvartalskrift om 20 tryckark i stort format och 
med den prydligaste utstyrsel såväl hvad papper och stilar 
som hvad illustrationerna beträffar. Årgångens PrISKarRtsekt. 
hvilket är ganska moderat helst i betraktande af de utsökt 
vackra, upplysande illustrationerna. 

Dubbelhäftet för året 1905 innehåller förutom smärre 
uppsatser, meddelanden, anmälningar af böcker och tidskrifter 
en rad utförligare afhandlingar. 

Den första af dessa, författad af S. Curman: »De senaste 
restaurationerna i Venedig», erbjuder åskilligt af intresse för 
konstvännerna, men torde väl. med all sin i detaljer ingående 
grundlighet hufvudsakligen kunna påräkna intresse hos tek- 
niskt och konsthistoriskt bildade läsare. Detsamma gäller 
nog äfven om uppsatsen af Carl af Ugglas: »Mäster Magnus 
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Granlund». Prof. Wrangels »The Early English och Lin- 
köpings domkyrka» träder i närmare beröring med den spe- 
cifikt svenska kyrkliga byggnadskonsten och uppvisar med 
specialistens sakkunskap och med särskild blick på en af 
Sveriges märkligaste domkyrkor spåren af engelskt inflytande 
vid uppförandet af åtskilliga bland vårt lands kyrkobyggnads- 
monument från 1100- och 1200-talet. 

För kyrkans och kultens vänner och målsmän erbjuder 
prosten Richard Noréns utförliga afhandling: » Vår största 
kyrkosångsfråga» särdeles stort intresse. Den bekante grund- 
lige kännaren af den kyrkliga musiken och sången gifver här 
ett högst värdefullt orienterande bidrag till svar på den frå- 
gan, som bl. a. diskuterades vid Kyrkosångens Vänners se- 
naste förbundsfest i Upsala d. 19—21 aug. förlidet år: »Hvad 
kan och bör under den närmaste tiden göras för att främja 
lösningen af vår största kyrkosångsfråga: en ny svensk psalm- 
bok med därtill hörande urval af psalmmelodier och dessa melo- 
diers slutgiltiga formulering?» Till illustration meddelar denna 
uppsats åtskilliga psalmprof af nu lefvande svenska män, 
bland hvilka flera äro af den art, att de låta oss hoppas, 
att den kyrkliga psalmdiktningens gåfva ånyo torde vara 
på väg att vakna ibland oss. I sin fortsättning lär nog 
tidskriften få tillfälle att framhålla ytterligare tecken till upp- 
spirande på psalmsångens marker, lika vackra som de här 
meddelade. I detta sammanhang må det tillåtas anmälaren 
att uttala ett önskemål: åtskillnaden mellan kyrkopsalmen och 
den andliga visan, en gränsskillnad, som i vår tid genom flera 
olika inflytelser blifvit fördunklad och bortskymd och hvars 
själfva existens af vissa välmenta ifrare t. o. m. förnekas, 
synes nog vara ett ämne, som snart kräfver att behandlas i 
Kult och Konst med tillbördig sakkunskap och ur sunda hym- 
nologiska principer. 

Tilltalande är det anderika stycket af Karl Povlisen: 
»En kristens wvärdesätltning af det ästetiska». — De många 
män, spridda hvar på sin ort i vårt land, hvilka från sina 
akademiska läroår förvara i minnets gömmor så mången väl- 
signad och minnesvärd andaktsstund i den åldriga Trefaldig- 
hetskyrkan i Upsala jämte bilden af dess interiör i dess förr 
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rätt kala och torftiga skick, lära utan tvifvel med lifligt in- 
tresse och mycken tillfredsställelse läsa docenten Hahrs skil- 
dring af » Trefaldighetskyrkan i Upsala efter restaureringen» 
— den sista uppsatsen bland de utförligare i föreliggande 
begynnelsehäfte af Kult och Konst. 

Vår korta öfverblick af tidskriftens innehåll röjer ju, att 
det är omväxlande och värderikt. Läsarne af Kyrklig tidskrift 
skola måhända anmärka, att konsthistorien här tagit lejon- 
parten framom kulten, så förträffligt ock den sistnämnda är 
representerad genom prosten Noréns afhandling. Vi böra 
emellertid komma ihåg, att den tidskrift, som nu gör sitt in- 
träde bland oss, visserligen redigerad i anden af svensk-luthersk 
kyrklighet, dock icke är en teologisk tidskrift. Bland sin 
läsekrets önskar dess redaktion högeligen att få våra präster, 
organister och skollärare; men i ej mindre grad är hon afsedd 
för den större allmänheten, som i samma mån den är i be- 
sittning af ädel ästetisk bildning plägar omfatta den religiösa 
konsten jämväl i dess mera periferiska partier med ganska 
lifligt deltagande. Onekligen hade det dock varit önskvärdt, 
att proportionen mellan kulten och konsten i detta häfte, som 
ju har arten af program, hade varit något bättre än den är. 
Anmälaren vet sig emellertid hafva goda skäl att uttala den 


förhoppningen, att den kyrkliga kulten — och detta icke en- 
dast för såvidt den står i direkt beröring med konsten, utan 
ock betraktad i och för sig — skall, äfven den, erhålla i 


denna tidskrift behörigt utrymme och vinna det beaktande, 
som den i högsta grad är värd. 

Bland dithörande artiklar, som Kult och Konst kommer 
att bjuda sina läsare, med början under innevarande årgång, 
må här särskildt framhållas redan nu den fortlöpande serie 
musikhistoriska skildringar med illustrationer, atsedd att ut- 
göra en handledning för präster, prästkandidater, organister 
och kantorer m. fl. med speciell hänsyn till den kyrkliga 
sångens och musikens historiska utveckling, som kommer att 
genomgå tidskriftens närmaste årgångar. Författad af en for- 
skare, som väl f. n. är den främste kännaren i Norden på 
ifrågavarande fält, kommer denna prosten Noréns artikelserie 
såsom ett sammanhängande helt att fylla en lucka i vår litte- 
ratur, som varit både ytterst kännbar och i hög grad ödes- 
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diger. Saknaden af ett dylikt, på själfständiga källforskningar 
grundadt hjälpmedel att lära känna kyrkomusikens och särskildt 
församlingssångens historia inom den ev.-lutherska kristenheten 
och inom vårt eget fosterlands kyrka har nämligen varit och 
är än allt jämt förnämsta orsaken till den allmänna, äfven 
inom de officiella kyrkomusikkretsarne mestadels rådande 
bristen på nödig sakkunskap inom sagda område. Och denna 
brist är återigen i sin ordning en af orsakerna till de besyn- 
nerliga fördomar, det falskt konservativa fasthållande af den 
oefterrättliga status guo i nämnda stycke samt de välmenta, 
men omogna, försöken att efter egna infall och funderingar 
upphjälpa vår församlingssång, hvilka hittills ställt sig hin- 
drande eller förfuskande i vägen för genomförandet af de 
på kyrklig-historisk botten fotade, af objektiva hymniska prin- 
ciper ledda reformsträfvanden beträffande vår kyrkosång, som 
med »kyrkosångens vänner» i spetsen äro i gång i vårt land 
sedan ett och annat årtionde. I den mån kyrkosångens histo- 
ria kommer att i sina grunddrag bli bekant, skola ock — så 
våga vi hoppas — ögonen öppnas, omdömet klarna, hjärtan 
vinnas och samfälldt arbete komma i gång vid seminarier, 
folkskolor, läroverk, vårt musikkonservatorium ej till förglöm- 
mandes, äfvensom i våra kyrkomenigheter för att lyfta vår 
församlingssång ur dess nuvarande sekelgamla förfall. 

De som hafva vår svenska folkkyrka kär och vilja vara 
med om att främja och höja hennes gudstjänstliga lif och 
ordning, till uppbyggelse och hugnad för både unga och 
gamla och till stärkande af »nationell samling» i detta numera 
bevingade ords allra ädlaste mening, dessa alla hafva välgrun- 
dad anledning att såsom ett godt hjälpmedel härtill göra 
bruk af den tidskrift för Kult och Konst, som härmed anbe- 
falles till det bästa hos vännerna af vår fosterländska kyrka 
och vår kyrkliga konst. (CERIESEER 


ESKIL ESKART, Dolda Krafter, h. 1—3; tillhörande skriftse- 
rien » Vägen»,» utgifven af Carl Melcher och Tor Delling. 
Stockholm, Wahlström & Widstrands förlag, 1905. Pris 
50 öre pr häfte. 


J. T. Beck säger någonstädes, att rationalismen gör af- 
drag från kristendomen, under det att teosofien gör tillägg 
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till densamma. Den vulgära, i adertonde århundradet härs- 
kande rationalismens »afdrag» voro så stora, att ingenting 
af kristendomen återstod utom de magra ideerna Gud, dygd 
och odödlighet. Våra dagars rationalism är icke så radikal. 
Den bugar sig djupt för Kristus såsom det sedliga idealet och 
prisar honom såsom det största religiösa geni, hvars religiositet 
vi ha att tillägna oss, och den vet äfven att tala vackra ord om 
Guds rike, men bibelns Kristus i hans gudmänskliga härlighet 
och hans försoning för vår synd vill den ej veta af. Hvad 
åter teosofiens tillägg angår, så kunna de antingen organiskt 
ansluta sig till kristendomen, sökande utbilda och fördjupa 
den i teosofisk riktning, eller supplera den med sådana kun- 
skaper om naturens och den andliga världens hemligheter, som 
den Heliga Skrift och den på densamma hvilande teologiska 
vetenskapen icke befatta sig med. Därmed kan nu kristen- 
domen i allt väsentligt fasthållas, men den kan ock ganska 
lätt skjutas åt sidan och hela sträfvandet uppgå i ett förvetet 
och svärmiskt sysslande med tillvarelsens ockulta krafter. Den 
gamla gnosticismen var i själfva verket ett slags teosofi, en 
gudomlig vishetslära, högre än den enkla kristna tron. Inom 
kristenheten ha nästan aldrig saknats hemliga sällskap, 
som haft till uppgift att utforska lifvets mysteriösa om- 
råden, men i våra dagar ha dessa forskningar tagit ett omfång 
och bedrifvas med en ifver som aldrig någonsin förut. Spi- 
ritismen, som räknar anhängare i milliontal, söker ihärdigt 
att slå en brygga mellan oss och andevärlden, och teosofien, 
som säger sig arbeta på ett annat plan och med andra medel 
än spiritismen, från hvilken hon allt bestämdare synes vilja 
taga afstånd, har isynnerhet genom madame Blavatsky uppträdt 
med ett system, som enligt hennes anhängares mening löser 
eller åtminstone erbjuder uppslag till lösandet af lifvets och 
dödens, denna världens och den tillkommandes stora gåtor. 
I vissa fall företer detta fantastiska system en betydande lik- 
het med den äldsta kristna tidens gnosis, ehuru dem emellan 
den väsentliga olikheten äger rum, att, då den senare är en 
på spekulativ väg genomförd blandning af hedniska och krist- 
liga element, så säger sig den förra hämta sina läror från en 
uråldrig af de tibetanska mahatmerna fortplantad esoterisk vis- 
het, om hvars yttersta källa man dock icke får veta något. 
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Hos oss har teosofien, dock icke alltid enligt mad. Blavatskys 
recept, genom föredrag och skrifter blifvit allmännare känd 
och vunnit anhängare särskildt inom de bildade klasserna. 
Den skriftserie, som under namn af » Vägen» sedan någon 
tid utgifvits af tvenne begåfvade och högt bildade kvinnor, 
och som synes vara eller blifva den teosofiska riktningens 
organ i vårt land, förtjänar, hvad man än må ha att anmärka 
mot många af de idéer den förfäktar, vitsordet för en allvarlig 
sedlig och religiös anda, och dess författare torde icke i någon 
nämnvärd grad sälla sig till mad. Blavatskys adepter. Jämte 
»Vägen» har friherrinnan Lucia Lagerbjelkes bok »Strid och 
frid» bidragit att vända uppmärksamheten på de med ta- 
lang och mod förfäktade teosofiska lärorna. Den fjärde 
afdelningen af den nämnda skriftserien innehåller en framställ- 
ning med titeln »Dolda Krafter». Detta arbete är af den 
betydenhet, att det synts oss förtjäna en belysning från 
kristligt-bibliska synpunkter. 

Det föregås af en inledning af friherrinnan L. Lager- 
bjelke. Den är en med lif och kraft framburen apologi för 
»Vägen», framkallad af de misstydningar, för hvilka den 
varit utsatt. Att författarinnan med harm tillbakavisar de 
beskyllningar för »fräckhet, lögnaktighet, oblyghet, dumhet 
och okunnighet», som mot henne och hennes medarbetare 
utslungats af »ett par statskyrkopräster», är så mycket mer 
berättigadt, som just dessa präster göra anspråk på den fria 
forskningens rätt inom kyrkan. Ehuru ett och annat kunde 
vara att anmärka mot förf:s framställning i öfrigt, lämnar 
jag det dock åsido. Endast det vill jag påpeka, att friher- 
rinnan L:s spetsiga ord i noten sid. 11 äro omotiverade. Ty 
det förhåller sig sedan länge verkligen så, att icke blott den 
stora religiöst indifferenta massan af vårt folk, ateisterna in- 
beräknade, utan äfven alla frikyrkliga, äfvensom baptister och 
mormoner, inför svensk lag tillhöra svenska kyrkan. De få 
ock, trots K. F. 11 dec. 1868, fritt utbreda sig. Eller är det 
kanske meningen, att, så länge ej fullständig lärofrihet tiller- 
kännes vårt prästerskap, kvarstår det olidliga samvetstvånget 
inom svenska kyrkan? 

Det föreliggande arbetet har tre delar, af hvilka den 
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första har till öfverskrift Lifsmagnetismen, den andra Psykisk 
kraft och den tredje Andligt uppvaknande. I visst afseende 
kunna de två första delarna sägas innehålla grundläggningen 
till det, som framställes i den tredje. Hufvudsakligen i denna 
är det, som förf. (författarinnan?) angifver sin och sina åsik- 
ters ställning till kristendomen. 

I den första delen berättar förf. först, huru han kommit 
in på den väg, på hvilken han efterhand lärt känna något 
om de dolda krafterna inom människan. <Oafsiktligt och 
genom omständigheternas makt kom han till insikt om, att 
han var i besittning af den egendomliga förmåga, som betingar 
hypnotisk och magnetisk inverkan. Han beskrifver därefter 
beskaffenheten af denna inverkan. Han förtäljer därvid icke 
något egentligt nytt, men framhåller det oberättigade i den 
ofta förekommande misstron mot den systematiska använd- 
ningen af själens kraft i terapiens tjänst. Han säger sig 
därvid icke kunna instämma med dem, som anse, att det 
endast är suggestionens makt, som förorsakar den hypnotiska 
behandlingens inverkan på kroppsorganismen, utan därjämte 
måste, såsom Mesmer i slutet af 18:e århundradet påstod, tagas 
med en magnetisk utstrålning eller utströmning från magneti- 
sörens person. Intressantare än allt detta är emellertid förf:s 
svar på den ofta afhandlade frågan, om det finns någon grund- 
skillnad mellan den organiska och den anorganiska naturen 
eller den s. k. döda materien. Han förnekar detta. Ty till 
de egenskaper, som ansetts känneteckna den organiska till 
skillnad från den oorganiska naturen, nämligen sensibilitet eller 
känslighet, organisationskraft, evolution och generation, finner 
man enligt senare tiders forskningar motsvarigheter i den 
anorganiska naturen. Detta har visserligen inom filosofien 
påståtts eller antagits, men något bevis härför har ingen filo- 
sofi kunnat lämna. Men sådana bevis är den nu så fram- 
skridna naturvetenskapen i stånd att gifva. Det blefve för 
vidlyftigt att framställa hvad förf. i detta afseende bjuder på, 
utan får jag hänvisa de för dylika frågor intresserade till 
boken själf. Endast så mycket må nämnas, att resultatet af 
alla de noggranna undersökningarna angående detta ämne är, 
enligt förf., att materien icke är evig. Detta framgår bland 
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annat af egenskaperna hos det nyligen upptäckta ämnet ra- 
dium. Radium utstrålar nämligen en oerhörd mängd energi, 
utan att det utifrån mottager en sådan i. tillnärmningsvis lika 
hög grad. Det minskar i följd däraf oupphörligen i vikt. 
Genom en »elektrisk» utdunstning upplöser den sig slutligen 
i energi. Den är materia, som tyckes helt och hållet bestå 
af kraft, som uppgår i kraft. Då nu, såsom alla framstående 
naturvetenskapsmän antaga, alla kroppar äro radioaktiva, för- 
siggår hos alla kroppar denna atomernas upplösning, detta 
öfvergående från materia till kraft. Materien är alltså konden- 
serad kraft. I det följande utvecklar förf., huru elektricitet 
bevisligen är en inneboende egenskap i all materia samt fram- 
håller, att magnetismen synes ha denna, elektriciteten, till 
underlag. Detta för att bland annat bekräfta förf:s åsikt, att 
vid hypnotisering en magnetisk kraft utströmmar från magne- 
tisören och väsentligen bidrager till sjukdomars botande. 

Efter att sålunda ha vederlagt materialismens lära om ma- 
teriens evighet, vänder förf. sig emot materialisternas påstå- 
ende, att deras uppfattning i alla händelser är monistisk och 
därför motsvarande det förnuftiga tänkandet, som nödvändigt 
fordrar enhet i världsåskådningen, under det att däremot hvarje 
religiös världsbetraktelse är dualistisk. Men, säger förf., det 
gifves också en religiös monism. »Från Gud har den energi 
utgått, som kondenserat sig till materia; från Gud utströmmar 
den kraft, som genomtränger universum och öfver allt yttrar 
sig i lif, i ett svagt, för våra ögon knappt märkbart lif i den 
anorganiska världen, i ett härligt utveckladt lif hos människan». 

Vi ha här en »naturlig skapelselära», som synes väsent- 
ligen öfverensstämma med den Heliga skrift. Att energien, 
kraften, är grunden eller källan till materien sålunda, att denna 
är »kondenserad kraft», synes ju på naturvetenskapligt språk 
vara en öfversättning af det bibliska ordet: »det man ser har 
icke uppkommit af det som synes» (Ebr. 11: 3). Det kommer 
dock an på, om man med »energien» menar detsamma, som 
den Heliga Skrift framställer såsom den världsskapande och 
och världsorganiserande anden (1 Mos. 1:2), om man alltså 
10), kan sätta likhetstecken" mellan satsen; energien är 
grunden till materien, och denna: den andliga världen är 
grunden till den materiella eller, som Brierley uttrycker det, 
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universum är en aflagring af den andliga världen; och 2:0) 
om energiens utstrålning från Gud icke fattas såsom en ren 
naturprocess utan i enlighet med det ordet: himmelen (och 
världen i allmänhet) är gjord genom Herrens ord och all 
dess här genom hans muns anda (Ps. 33:06; 148:5), så att 
världsalltet har uppstått genom Guds allsmäktiga skaparevilja 
(Upp.-b. 4: 11). Den energi eller, rättare och fullständigare, det 
system af andliga krafter, som bilda grundvalen för och »af- 
lagrat» den synliga världen, ha icke verkat på mekaniskt sätt, 
icke heller så, att atomerna, dessa kraftcentra, skulle vara 
själfständiga, medvetet världsbyggande och världsorganiserande 
krafter, utan det är Guds skaparevilja, som framträdt i och 
regerat dem. Anden är visserligen verkande i dem, likasom 
i den värld, som ur dem uppstått (Guds immanens), men 
Anden är på samma gång upphöjd öfver dem och världen. 
Gud är alltså på samma gång immanent och transcendent i 
förhållande till sin skapelse. Från honom genomströmma 
lifvets krafter tillvarelsen, han uppfyller allt och bär allt med 
sin makts ord (Ebr. 1:3). Men han begränsas icke af och 
uppgår icke i världen (panteism), utan han är öfver henne 
omätligt upphöjd, han bor i ett otillgängligt ljus (1 Tim. 6: 16), 
d. ä. han har en sin egen värld, denna eviga, själfständiga 
ljusvärld, hvarifrån alla krafter både utgå och verka efter 
hans vilja. Och denna det eviga ljusets och den ovanskliga 
härlighetens värld är den fullkomliga kärlekens värld, i hvilken 
Gud alltså icke lefver i ett slags abstrakt ensamhet utan i 
ett gemensamhetslif i allra högsta mening. Om det i allmänhet 
gäller, att lif är enhet i mångfald, så gäller detta framför allt 
om Gud, den i eminentaste grad lefvande. Han är den tre- 
enige: Graden, (Joh: Mij EMattseS io RIK or rsas sjäskol 
1:16; Röm. 112367 Ebr 132), Här möterrossedardennarties 
enighetslära, som, att döma efter ett yttrande i tidningen 
Vårt Land för en tid sedan, är för teosofien en styggelse. 
Men hvad man än mot den må invända, så är den dock 
grundad i Guds ord, och dess förkastande förer, om man eljes 
är konsekvent, antingen till panteism eller deism. 


" Såsom vår tanke icke kan fatta Gud i hans öfverallt upphöjda väsen, 
så blifva de formler, genom hvilka vi söka uttrycka vår uppfattning af hvad 
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I anslutning till det anförda må särskildt framhållas, att 
naturlagarna icke äro några själfständiga makter, utan endast 
uttryck af det sätt eller den ordning, enligt hvilken Gud styr 
världen. Men är denna »en aflagring af den andliga världen», 
så har den ock i densamma sitt mål; den måste en gång 
komma att framstå såsom en förandligad värld eller, såsom 
skriften säger, såsom en ny himmel och en ny jord. Detta 
mål måste då ock naturlagarna tjäna. Dessa äro icke strama, 
glashårda makter, som aldrig kunna böjas, de äro ej heller 
de högsta makterna i tillvaron utan af lägre ordning och stå 
under den suveräna makten och styrelsen af Anden, under 
hvars Jagar det är deras natur att böja sig. Om det om 
honom heter, att han blåser hvart han vill, så gäller det ock 
om honom, att han inom naturområdet verkar, hvad och huru 
han vill, d. ä. fritt i förhållande till naturen, hvars lagar han 
fullständigt behärskar utan att dock sönderbryta den. Här 
möta vi då, hvad man kallar underverk, som ingenting annat 
äro än uttryck af Andens prioritet och makt i och öfver na- 
turen.  Förmår den mänskliga viljan och intelligensen att 
taga naturkrafterna i sin tjänst, och kan en hypnotisör eller 
magnetisör med blotta kraften af sin vilja utöfva ett domine- 
rande inflytande ej blott på en annans själslif utan äfven på 
hans kropp ända därhän, att han kan befrias från sjukdomar, 
som förklarats obotliga, hvilka hinder kunna då ställa sig i 
vägen för Gud och hans makt att göra sig gällande inom 
naturområdet på ett sätt, som öfvergår allt vårt begripande? 
Förnekandet af gudomliga under innebär en förnekelse af 


Gud i sitt ord om sig uppenbarat mycket skröpliga. De kunna endast be- 
traktas såsom symboliska uttryck för en verklighet, som är för oss det dju- 
paste mysterium. Särskildt komma vi icke långt med våra spekulationer öfver 
treenigheten, de må framträda i det athanasianska symbolets skarpa antiteser 
eller drapera sig i filosofisk dräkt. Dock rubbas icke verkligheten af de in- 
adekvata och svaga mänskliga framställningarna af densamma, likasom ej heller 
af invändningarna af det diskursivt arbetande förståndet. Under alla tider ha 
djupa tänkare icke tvekat att underskrifva den ifrågavarande höga läran, under 
det att snusförnuftet käckt på den slagit sig till riddare. Dem, som vilja höra 
något om Guds treenighet af en lärd och snillrik predikant, kan jag hänvisa 
till Predikningar at E. W. Robertson, öfvers., Stockh. 1864—69; tredje delen, 
sid. 27. 
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Anden, af den lefvande Guden och därmed af all verklig re- 
ligion.  Teosofien förnekar alldeles icke undren. Tvärtom. 
Men den synes benägen att draga dem ner inom området af 
en högre fysik och förrycker därmed den sant andliga och 
kristliga synpunkten för uppfattningen af dessa utomordentliga 
gärningar. -Synes, sade jag, ty jag är ej viss på att ha rätt 
förstått E. E:s ord angående denna sak. 

I det andra häftet af sin bok behandlar förf. sömnen, 
somnambulismen, telepatien och clairvoyansen. Han påpekar 
den relativa likheten mellan den naturliga sömnen och den 
genom hypnotism framkallade. Han fäster uppmärksamheten 
på den mångfald af ockulta krafter i vår natur, som genom de 
egendomliga somnambula tillstånden, telepatien och clairvoy- 
ansen, blifvit bekanta, och han bestyrker med en mängd ex- 
empel och konstaterade fakta ur denna hemlighetsfulla värld 
dessa krafters verklighet. Hans framställning erbjuder en 
god öfversikt af ockultismens utveckling under den senare 
tiden och angifver de resultat, som forskningen inom detta 
område uppnått. : Underbara saker har förf. därvid att för- 
tälja, men han bemödar sig att visa, huru de kunna af den 
biologiska och psykologiska vetenskapen åtminstone - delvis 
förklaras. Några nya, en högre kunskap förmedlande erfaren- 
heter, än man förut känt till, har förf. icke framlagt, men väl 
äro de erfarenheter han åberopar ganska slående. Då jag 
med denna lilla uppsats icke afser att explicera de hypno- 
tiska och magnetiska experiment, som förf. omtalar, låter jag 
bero vid deras nu gjorda omnämnande. Men då förf. i slutet 
af häftet öfvergår till de uppenbarelser från och den gemen- 
skap med andevärlden, som clairvoyansen kan medföra och 
ofta medfört, så vinner hans framställning ett intresse från 
kristendomens ståndpunkt, som föranleder mig att därom yttra 
några ord. Förf. leddes till öfvertygelsen om möjligheten att 
komma i gemenskap med andevärlden genom några af honom 
icke sökta, oförmodade erfarenheter under hans praktik såsom 
magnetisör. En af dessa erfarenheter har han ansett sig kunna 
meddela. Denna bestod däri, att en ande, som kallade sig 
Beeri, helt oväntadt började tala genom en flicka, som var 
i somnambult tillstånd eller i s. k. trance. Denna ande läm- 
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nade underrättelse om, hvarest några viktiga saknade doku- 
ment vore att finna. Då förf. en gång var sjuk, underrättade 
samme ande en hans på resor stadde vän därom och gaf där- 
jämte anvisning på ett recept, som fanns i vännens ägo och 
som föreskref den medicin, genom hvilken sjukdomen kunde 
häfvas. I sammanhang med berättelsen härom, utvecklar i 
korthet förf. sin teori om villkoren för erhållande af uppen- 
barelser från andevärlden m. m. Jag återkommer längre fram 
till dessa uppenbarelser och anmärker här endast, att, hvilket 
intresse än må knyta sig till fenomen af detta slag, och hvilka 
slutsatser än må af dem kunna dragas, så kunna de från 
kristendomens synpunkt icke tillerkännas det värde, som förf. 
och andra med honom tillerkänna dem. TI alla händelser 
kunna de ej befordra den kristna tron, där den i ett pånytt- 
födt hjärta lefver såsom Andens gåfva och kraft. Ty denna 
tro hvilar på helt andra grunder och kommer till stånd genom 
helt andra medel än dem, som verkliga eller förmenta afslö- 
janden från andevärlden erbjuda. Därmed är dock icke för- 
nekadt, att ateister möjligen kunna genom sådana afslöjanden 
botas för sin förnekelse af det öfvernaturliga, och att dyme- 
delst hos dem £axr väckas ett uppslag till en religiositet, som 
åter genom evangelii kraft kan föras fram till sann kristlig 
tro. Så berättar, enligt förf., den framstående magnetisören 
Du Poet om sig själf, att han genom i hans mening oveder- 
sägliga andeuppenbarelser nödgats afstå från sin inbitna ateism. 
Hos många torde emellertid de ockulta studierna och syss- 
landet med de teosofiska problemen vara och förblifva af 
endast teoretiskt intresse, att nu ej tala om dem, som af 
dessa ting hämta näring åt en vidskeplig, allt mera stegrad 
nyfikenhet. 

Jag öfvergår till den tredje delen af förf:s arbete, som 
har till öfverskrift » Andligt uppvaknande». Då vi här möta 
förf:s värdesättning af de på hypnotismens och magnetismens 
grund anställda forskningarnas resultat och särskildt dessas 
förhållande till bibeln och kristendomen, så torde det icke 
anses obehörigt att något vidlyftigare dröja vid hvad förf. 
därvidlag har att säga. 

Förf. börjar med att framhålla, att man genom forsk- 


Kyrklig Tidskrift 1906. Hift. 2. 12 


178 GRANSKNINGAR OCH ANMÄLNINGAR 


ningar af ifrågavarande slag vinner en rik näring för sitt 
andliga lif, och att man genom de inblickar i den fördolda 
världen, som dessa forskningar beskära hvarje allvarligt sökande, 
får klart för sig, huru ringa och fattigt allt det är, hvartill 
en blott psykisk (själisk, icke pneumatisk, andlig).utveckling 
för. Han öfvergår därefter till en framställning af det andliga 
uppvaknandets betydelse. Det mest eminenta exempel på 
detta uppvaknande är Sauli förvandling till Paulus. Och 
såsom till honom, så kan än i dag till kämpande hjärtan 
komma en uppenbarelse från höjden, vare sig från Herren 
själf eller från en hans ängel. När så sker, blir det slut med 
den gamla tryggheten på grund af hederlighet, godhjärtenhet 
m. m. Det kommer till hjärteförkrosselse, och man förstår, 
att det gifves en lefnadslång kamp, under hvilken själfvisk- 
heten måste dödas, för att man skall kunna höra Herren till 
och lefva ett tjänande lif. Hvad förf. härom säger äfvensom 
om ödmjukheten äger sin riktighet och är högligen behjär- 
tansvärdt, men då han därvid framhåller, att det vid denna 
omvändelse icke är fråga om glädje öfver, att man vunnit 
frihet från syndens makt, utan om det brinnande begäret att 
få verka för Guds rikes sak, och-att man ej först och främst 
tänker på att blifva salig, eller att man skall köpa sig salighet 
genom goda gärningar, eller genom tro, att en annans goda 
gärningar, lidande och död betäckt ens egen skuld, då blanda 
sig häri sant och falskt i hop på ett ganska betänkligt sätt. 
Förf. är väl ej okunnig om, att evangelium i första hand är 
en förkunnelse af syndernas förlåtelse i Jesu namn (Ap. G. 
10: 43 m. fl. st.) och att i hjärtats förkrosselse ingår den 
öfverväldigande känslan af syndens skuld inför Gud i förening 
med den djupt förödmjukande förnimmelsen af syndens, all 
egen ansträngning trotsande makt. Och om förf. än aldrig 
så mycket har rätt i sin protest mot det själfbelåtna ropet: 
»jag är frälst»! så skall det icke lyckas honom att ur bibeln, 
likasom ej heller ur den kristna erfarenheten, utplåna angelä- 
genheten om den egna själens frälsning såsom ingående i det 
andliga uppvaknandet. Och medvetandet af denna frälsning 
grundar sig just på syndaförlåtelsens stora nåd. Att, såsom 
förf. gör, på ett nästan föraktfullt sätt tala om ett troende 
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hjärtas glädje öfver syndaförlåtelsens lif och frid bringande 
nåd (Rom. 5:1) för att i stället ensidigt upphöja hänförelsen 
öfver uppgiften att få tjäna Gud och hjälpa till att upplysa 
arma betungade bröder om den sanna friheten, det visar, att 
förf. ej velat förstå eller behjärta Herrens ord: »hvad båtar 
det människan, om hon vunne hela världen men toge skada 
till sin själ», ja, t. o. m. vinna hela världen för Guds rike, 
om en sådan orimlighet vore tänkbar. Och detta halft hån- 
fulla tal om »köpandet af saligheten» genom tron på Jesu 
Kristi döds försonande kraft och att gent emot denna tro 
sätta evangelii förmaning till bättring, alldeles som om dessa 
två skulle utesluta hvarandra, detta må dock stämplas såsom 
en förvrängning af bibelns lära i detta stycke. Fåfängt skall 
ock förf. söka öfvertyga en människa, som känt och känner 
syndens fruktansvärda djup och samvetets dom öfver hela 
sitt lif, därom, att hjälpen mot detta elände är att fatta hän- 
förelse för Guds rike. Detta vore att vända upp och ned 
på hela förhållandet och i själfva verket att hänvisa människan 
till hennes egna gärningar såsom frälsningsmedel. Nej, under- 
visa gärna och med all kraft människorna om den sanna fri- 
heten, men säg dem, att den vinnes endast genom den fritt 
tillbjudna och med hjärtats innerliga tro mottagna syndaför- 
låtelsen, ty den allena lyfter syndaskuldens i träldomsfruktan 
bindande odrägliga börda från det betungade samvetet och 
meddelar barnaskapets hos Gud frihet. Men än mer: märn- 
niskan måste blifva salig, innan hon kan blifva god. Detta 
klingar väl i vår förf:s öron såsom den orimligaste af alla 
paradoxer. Icke desto mindre förhåller det sig så, om man 
eljes med »god» menar likheten med Gud. Han allena är 
god, och endast den kan blifva god, som vinner lifsgemen- 
skap med honom och undfår hans Ande. Men detta sker 
genom eller på grundvalen af syndernas förlåtelse, tillägnad i 
tron på Jesus Kristus med dess frid, som just är saligheten, 
sådan den kan ägas och njutas här på jorden." Och först 


" Behöfver jag väl förklara, att det å andra sidan gäller, att endast den, 
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En ond människa har där intet rum, och finge hon tillträde dit, skulle hon 
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när hjärtat sålunda blifvit frigjordt från den nedtryckande sam- 
vetsdomen och lagtvångets träldomsmakt, kan kampen mot 
själfviskheten och alla frestelser med verklig framgång upp- 
tagas, och den hänförelse för Guds rikes sak tändas i själen, 
som med sin glödande ifver förenar evighetens lugn och 
ödmjukhetens tålamod. Hvilken förtärande själsstrid under 
det fruktlösa försöket att få bukt med synden, att blifva befriad 
från det onda samvetet och att älska Gud som Luther fick ge- 
nomgå, innan han lärde förstå, att först »där syndernas för- 
låtelse är, där är lif och salighet» (CL. kat.) och att denna 
salighet måste vinnas, innan det kan bli fråga om att kunna 
älska Gud öfver allting och så blifva i sanning god, det vet 
hvar och en, som icke är alldeles okunnig i reformationshi- 
storien. Och läran om rättfärdiggörelsen af nåd genom tron 
utan alla föregående eller efterföljande gärningars förtjänst, 
som Luther på grund af Guds ord och sin egen dyrt köpta 
erfarenhet framställde såsom den lära, genom hvilken den 
evangeliska kyrkan står och faller, uttrycker just den nu be- 
tonade sanningen. 

Jag vill för ingen del med det nu sagda ha beskyllt vår 
förf. för hyllande af en krass gärningslära. Han framhåller 
tvärtom tron såsom den enda vägen till Gud och den enda 
källan: till andlig kraft. Jag vill ej heller påstå, att han är 
okunnig om eller fullkomligt undanskjuter trons djupt recep- 
tiva karaktär, men han låter den alldeles icke komma till sin 
rätt, under det han med all möjlig kraft betonar trons aktivitet 
och den hänförelse den väcker. Framför allt manar han oss 
att på forskningens väg skaffa oss allt djupare insikter i till- 
varelsens dolda krafter för att på denna väg på en gång erhålla 
nya vidder för vår andes kunskapstörst och för att tillfredsställa 
den. Han inskärper plikten att ockra med intelligensens pund, 
på det vi må tillväxa i visdom likasom i nåd. Endast den 
är i sann mening andligen fattig, som mycket begär, och blott 
den, som sålunda aldrig får nog, får mera, och det ej blott i 
rent andligt utan äfven i intellektuellt afseende. I begge fallen 
erbjuder forskningen i de dolda krafternas värld ett rikt utbyte, 
och icke minst inbringande därvidlag är kunskapen om den 
högre andevärlden och inträdet i gemenskap med henne. Spi- 
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ritismen har gjort denna kunskap misstänkt, och äfven teosofien 
har icke hållit sig fri från en anspråksfullhet, som väckt afvoghet 
mot henne hos många tänkande människor. Men detta kan 
icke omintetgöra den stora betydelsen däraf, att det finns en 
högre andevärld, änglarna, och möjligheten och verkligheten 
af en förbindelse med densamma, som är rik på välsignelse. 
Hvad förf. härvid anför till försvar för både det ena och det 
andra innefattar mycken sanning, men han håller .sig icke fri 
från vissa öfverdrifter, som påkalla gensagor. Att änglarna 
bilda en himmelsk värld, att de äro Guds tjänare, utsända till 
människornas, särskildt de troendes tjänst (Ebr. 1:14), att 
man med all rätt kan tala om enskilda människors skyddsänglar 
(Matt. 18:10), att änglarna förmedla uppenbarelser från Gud 
(Gal. 3:19 m. fl. st.) och att alltså en förbindelse mellan 
änglavärden och vår värld äger rum, det är bibelns uttryckliga 
lära. Erfarenheter, hvilkas verklighet aldrig med skäl kan 
sättas i fråga, bekräfta icke minst i våra dagar ett räddande 
ingripande ofvanifrån, som icke kan tillskrifvas några andra 
än Herrens änglar. Oftare, än vi tro eller förstå, komma oss 
dessa Guds hjältar till hjälp, och det är ett fel, att vi ej bedja 
om och tacka för de välgärningar Gud genom dem bevisar 
oss. Men att märka är, det Gud aldrig åt någon ängel utan 
endast åt människor anförtrott förkunnelsen af evangelium, 
och vid sitt ord och sin andes nådeverkan har han bundit sin 
frälsande nåd. Andlig upplysning till Jesu Kristi kännedom 
kan ingen ängel meddela, men väl kan han meddela, hvar 
eller hos hvem en sådan kunskap kan erhållas (Ap. G. 10: 1 ff.) 
samt mana en Kristi tjänare att gå dit eller dit för att frambära 
frälsningens budskap (Ap. G. 8:26). Så bebådar ock en Her- 
rens ängel för Sakarias hans sons, Kristi förelöpares, födelse 
och för Maria hans födelse, som skulle blifva världens frälsare 
(Luk. 1). Att här uppdraga en bestämd gräns för änglarnes 
verksamhet är för öfrigt ej rådligt. Vår förf. betygar, att han 
mången gång erhållit hjälp af en Herrens ängel, ja, en sådan 
har en gång förkunnat för honom, att han andligen tillväxt. 
Detta må lämnas därhän. Men förgätas får icke, att den H. 
Skrift icke vet af någon änglarnes direkta inverkan på de tro- 
endes inre lif. Det är den helige Ande, som vittnar för och 
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i dem, att de äro Guds barn (Rom. 8: 16); det är han och 
icke änglarna, som leder dem till hela sanningen (Joh. 16: 13; 
jfr Joh. 15:26), det är ock han, som drifver och regerar de 
troende (Rom. 8: 14) och hjälper dem i deras bönelif (Rom. 
8:26). I hans verk kan och får ingen ängel ingripa, och den, 
som väntar något sådant af dem, han går utom Guds ord, på 
samma gång han tilltror Herrens, hans vilja hängifna sändebud 
förmätenheten att gå utöfver sin kallelse. 

Förf. lägger, såsom vi hört, vikt vid, att människan 
kommer i beröring med andevärlden. Den inre åskådning, 
som härför är nödvändig, vinnes dels genom forskningen, dels 
på trons eller snarare på kärlekens väg. I senare fallet är 
innerlig och uthållande bön af nöden. I förra fallet kan män- 
niskan, då hon genom clairvoyans kommit därhän, att hon kan 
låta själen fritt lämna kroppen, icke undgå att komma i beröring 
med andevärlden. Då gäller det för henne att taga sig till- 
vara för den fara, som hotar henne från de bedrägliga andar, 
hvilka så ofta drifva sitt spel i spiritismen. I senare fallet 
åter synas, att döma efter förf:s tystnad därvidlag, dessa faror 
icke vara så betänkliga. Och månne ej denna rent andliga 
väg är att föredraga framför dessa ockulta forskningar och 
experiment för att nå en vishet, som, hvad man än må döma 
om- den, icke fordras” för att lära känna Gud och den nan 
sändt? Det blir i alla händelser endast ett fåtal, som förmår 
draga undan den förlåt, som skiljer oss från andevärlden, och 
vid betraktande af de misstag och förvillelser, för hvilka dessa 
de ockulta vetenskapernas odlare enligt förf:s eget medgifvande 
äro utsatta, är det i allmänhet icke rådligt att hängifva sig 
åt deras ledning. Lögnens krafter äro många och subtila, 
och ingen finns, som är säker för deras inflytande. Därför är 
varsamhet och grundlig pröfning af de teosofiska uppenbarel- 
serna och på dem byggda läror af nöden. Och då härtill 
behöfs icke blott ett sundt och nyktert förnuft utan äfven och 
framför allt det ljus, som framstrålar emot oss från Guds ord, 
så bör det utan vidare vara klart, att detta ord står öfver 
alla verkliga eller förmenta afslöjanden af andevärldens hem- 
ligheter. "= Men är det så, då har den nog och mer än nog, 
som ödmjukt och lydaktigt håller sig till detta ord. Han måste 
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ock alltid känna sig betänksam i afseende på de tillägg till det- 
samma, som teosofien erbjuder. Han är rik nog för att ej 
behöfva dem, och den fattigdom, i hvilken han ej är belåten 
med det han vunnit, drifver honom icke att grubbla öfver 
alla tillvarelsens gåtor utan att allt mera lära känna Kristus 
och hans uppståndelses kraft (Fil. 3:10). 

I det följande öfvergår förf. att tala om den mäktiga 
inverkan, som anden (genom själen) har på kroppslifvet till 
hälsa eller sjukdom. Han kommer därvid in på helbrägda- 
görelse genom tron. Att såväl skriften som erfarenheten be- 
kräftar möjligheten och verkligheten af troshelbrägdagörelse, 
är visst— Det synes ock, som om gåfvan att med åsidosät- 
tande af alla yttre medel endast genom trons bön bota sjukdom 
här och hvar blifvit återuppväckt. Fakta, som ej kunna 
bortresoneras, bekräfta detta. Man tänke på Blumhardt och 
andra. Hvad förf. framhåller såsom villkor för å ena sidan 
mottagandet och å den andra för åstadkommande af dessa 
andliga kraftgärningar, förtjänar all uppmärksamhet, och då 
han, i enlighet med sin uppfattning af magnetismens inflytande 
vid hypnotisering, påstår, att äfven vid botande af sjukdomar 
genom bön under handpåläggning en kraft utströmmar genom 
densamma från den bedjande helbrägdagöraren, som verksamt 
bidrager till botandet, så må detta med hänvisning till Luk. 8: 46 
icke från kristlig synpunkt anses omöjligt. Men det är med 
hela denna sak som med allt andligt och mysteriöst, att där 
detta framträder på ett uppseendeväckande sätt, där tar nyfi- 
kenheten och förvetenheten det om hand, och en mängd 
charlataner dröja icke att orena och misstänkliggöra hela 
saken. Judiska goeter sökte imitera Pauli underverk (Ap. G. 
19: 13 ff.), och i våra dagar har särskildt Blumhardt icke saknat 
efterapare. I Amerika har en riktning med namn »christian 
science» uppstått, som drifver den meningen, att sjukdom i grun- 
den endast är inbillning och att man kan suggerera sig själf från 
den. I Berlin, isynnerhet i de högre kretsarna, ha allehanda 
mysteriösa tillställningar för att på andlig väg åstadkomma 
helbrägdagörelsen en tid varit på modet. Hos oss ha Bolt- 
zius (en man, hvars redlighet dock icke gärna kan ifrågasättas) 
och hans andliga kurer varit mycket omtalade. Någonstädes 
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(jag tror, att det var i Norrköping) lär ett försök ha gjorts 
att uppsätta en klinik i samma riktning. Det berättas ock, 
att en person en tid gått omkring i några socknar på Got- 
land: och sökt bota sjuka genom bön och, då han därvid 
misslyckades, förklarat, att orsaken därtill var, att den sjuke 
— tillhörde statskyrkan. Nåja, förf. till »Dolda krafter» fäster 
ju uppmärksamheten på en historieskrifvares yttrande, att så 
snart statskyrkan bildades, började trosundren och särskildt 
helbrägdagörelserna att försvinna, och han finner för sin del 
detta vara helt naturligt. Ja, denna statskyrka och väl framför 
allt den svenska, huru illa är hon ej ute! Frikyrkorna för- 
klara henne för Babel, världsmänniskorna vilja ej veta af henne, 
socialisterna förbanna henne, och det högsta herr Waldenström 
kunnat säga om henne är, att hon är en dålig missionsanstalt. 
» Vägens» författare och författarinnor tala om henne med 
bitterhet såsom en tvångsanstalt, som förkväfver friheten och 
söker göra all andlig själfständighet omöjlig. Samtidigt äger 
det märkliga förhållande rum, att ateisterna, icke minst de 
vetenskapliga, äro hennes afsvurna fiender icke på grund af 
hennes ögonskenliga stora brister, utan emedan de ha fått 
för sig, att så länge kyrkan står, lyckas man icke afkristna 
folket och få den all kultur hämmande kristendomen ur vägen. 
För min del må det tillåtas mig att säga, att jag, trots det 
att jag mycket väl vet, att vår statskyrka såsom sådan visst 
icke är ett adekvat uttryck af Jesu Kristi äkta församling, 
dock älskar och vördar henne. Ty om det eljes finns en smula 
kristendom hos mig, så har jag därför att tacka gemenskapen 
med henne. Det var ju hon, som genom dopet öfverlämnade 
mig åt min frälsare, det var ju hon, som satte bibeln i min 
hand, det var hon, som genom det evangelium, som i henne 
predikas, grep och öfvervann min själ, och det är fortfarande 
genom henne jag finner allt hvad jag till lif och gudaktighet 
behöfver. Denna bekännelse må nu anses ganska litet betyda. 
Hvad" en gammal präst, hvars intresse kan tänka ålägger 
honom "att draga i härnad för en institution, som »beredt 
honom lefvebröd», säger, det kan naturligtvis icke inverka på 
dem, som mena sig i alla afseenden intaga en högre stånd- 
punkt än han. Men så mycket måste dock hvarje tänkande 
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och i någon mån historiskt bildad människa medgifva, att 
hade icke kyrkan under gångna råa och oroliga tider funnits 
och genom fastheten af sin organisation gifvit »kläm» åt sin 
verksamhet, så hade ingen kristendom nu funnits här i landet. 
Att hon, när tiden är inne, skall lämna rum för en annan och 
kristendomens väsen mera motsvarande samfundsbildning, det 
förringar icke den stora betydelse hon haft och tillsvidare 
ännu har för Guds rike. 

I sin polemik mot statskyrkoväsendet vänder sig emel- 
lertid förf. af »Dolda krafter» icke mot enskilda personer utan 
erkänner tvärtom, att äfven bland kyrkans »skriftlärda» och 
präster finnas många aktningsvärda män. Det som isynnerhet 
i statskyrkoväsendet förefaller honom betänkligt är, att där 
finnes ett särskildt, genom akademiska examina kvalificeradt 
präste- och lärostånd, hvilket med sin tvångsauktoritet hämmar 
den frihet, utan hvilken ingen andlig själfständighet och kristlig 
karaktärsbildning är möjlig. Men förf. glömmer därvid eller 
synes icke veta, att denna auktoritet i våra dagar är lika med 
noll. Det duger ej längre för en präst att åberopa sig på sitt 
ämbete, och om kyrkan skulle gent emot sina vedersakare fram- 
hålla sin bekännelse såsom sanningskriterium och en auktoritet, 
under hvilken hvar och en hade att böja sig, så skulle detta 
endast ådraga henne ett föraktfullt löje. En prästs auktoritet 
beror numera endast på hans personliga, andliga öfverlägsenhet 
(om han eljes äger någon sådan), och den auktoriteten får ju 
äfven förf:s erkännande. 

I det sista kapitlet af sin bok talar förf. om en gudomlig 
magi. Ordet har en misstänkt klang, men ser man efter, så 
finner man, att förf. därmed menar det inom andens värld, 
som motsvarar attraktionen inom naturen. Denna andliga 
attraktionskraft draga andarna till hvarandra, människoandar 
nämligen, som enas i kärleken till det högsta. På bibelns 
enkla språk uttryckes detta så, att Herren förenar de sina i 
en broderlig kärlek, som har sin källa i deras gemensamma 
kärlek till honom själf. Att förf. till denna gudomliga magi 
räknar de krafter, som på de olika andliga planen yttra sig 
dels såsom andligt lif, dels såsom psykisk kraft, äfvensom 
magnetismen, hvilken reglerar lifshjulet och omvandlas i olika 
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fysiska faktorer, nödvändiga för den materiella tillvaron, det 
följer af hans teosofiska ståndpunkt. Därom kan ingenting 
sägas af en, som icke är bevandrad inom det ockulta området 
och icke har kunnat tillägna sig den på erfarenheterna där- 
ifrån grundade filosofien. 

Jag sade i början af denna uppsats, att teosofien vill 
göra tillägg till kristendomen. Hvilka dessa tillägg äro, fram- 
går af det ofvan sagda. Vi ha därvid lärt känna en förf., 
som nog har trädt i personligt förhållande till kristendomen 
och med stort allvar förer trons och kärlekens talan. Men 
vi ha ock funnit, att han energiskt framhåller välsignelsen, att 
ej säga nödvändigheten, af ockulta studier, och det fastän 
han ej är blind för de faror, som kunna med dem vara för- 
enade. Den Heliga Skrift åter varnar på det bestämdaste för 
hvarje försök att begifva sig in på det hemlighetsfulla området 
af en andevärld, som dels står nedom, dels öfver den tillva 
relsekrets, som Gud åt oss upplåtit. Den talar om såväl en 
god som en ond andevärld och om det, som möter oss bortom 
grafven, men den gör detta med en helig nykterhet och 
försynthet, som alls icke uppmuntrar till försök att å la Sve- 
denborg ta reda på, huru det tillgår i himmelen och hel- 
vetet. Hvad vi behöfva, är kunskap om vägen till evigt lif, 
och den har Gud gifvit oss genom honom, som är lifvet 
likasom äfven vägen och sanningen. De, som ha funnit honom, 
lämna gärna åt dem, som icke ha nog af hans enkla evan- 
gelium utan, såsom grekerna på Pauli tid, »begära vishet», 
att söka sig andra brunnar för stillande af sin törst efter 
ett vetande, som enligt deras mening skall lösa alla tillvarelsens 
gåtor men i själfva verket endast leder dem till ansikte mot 
ansikte med nya och allt svårlöstare gåtor. Det gifves ett 

härintill, men icke vidare» för all mänsklig forskning, och 
den som äflas att öfverskrida den gräns, som härmed är satt, 
han må skatta sig lycklig, om han undkommer med lifvet. 
Må man gärna med alla tillgängliga medel söka ta reda på 
vär egen natur och den synliga värld, som omgifver oss, må 
man med all frimodighet, men ock med all den nykterhet, 
som den sanna vetenskapen fordrar, pejla djupet af vårt 
undermedvetna Nf och bjuda till att uppspåra och lägga i 
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dagen det underbara sammanhang, som måhända äger rum 
mellan den organiska och den anorganiska naturen, men ande- 
världen lämne man i fred. Kunskapen om den är förbehållen 
at den tid, då vi själfva till den öfverflytta. 

Och härmed tar jag afsked af en författare, hvars sedliga 
och religiösa allvar är omisskänneligt och hvars omfattande 
bildning ingifver respekt. Den redliga afsikten med hans arbete 
kan icke betviflas, och om här och hvar en viss själfkänsla 
framträder, så är därmed icke sagdt, att han saknar en kristens 
ödmjukhet. Att han haft den godheten att sända mig sitt 
arbete, har jag fattat som en uppmaning att om detsamma 
yttra mig. Detta har nu skett. Att jag icke kunnat eller kan 
vara med om mycket, som förf. sätter högt pris på, det torde 
så långt ifrån förefalla honom underligt, att han fastmera skulle 


ha blifvit förvånad, om motsatsen ägt rum. 
No: 


Gut evangelisch Allewege, eine Sammlung billiger Volks- 
schriften fur die Feste des Evang. Bundes. Verlag von 
Aragtel Set Ka PI SITES KÖR Tk 
1—5 utk. 


Åter en ny serie folkskrifter för den evangeliska rörelsens 
räkning och tillvaratagande af de evangeliska intressena öfver- 
hufvud. Både Gustaf-Adolfs-Föreningen och Evang. Bund 
hafva, såsom i en föregående anmälan påpekats, redan hvar 
sin alltjamt ökade serie dylika skrifter: »Festschriften fär 
Gustav Ad. Vereine» och »Wartburghefte». Den nu ut- 
kommande serien synes ha sin raison d'étre hufvudsakligen 
i den evang. rörelsen i Österrike. Alla fem de hittills utgifna 
häftena handla om denna: Los von Rom, Selbsterlebtes aus 
der evang. Bewegung in Österreich, Geschichten aus der evang. 
Bewegung, Österreichische Ubertrittsgeschichten, Eine evang. 
Wallfahrt an Bölhmens Grenze. Synnerligen intressant är 
n:o 2, hvari Klostergrabsförsamlingens förste pastor skildrar 
sina erfarenheter från de växlingsrika åren under grundlägg- 
ningsarbetet i denna vår såsom »fadderbarn» ofta rekommen- 
derade lilla Erzgebirgestad i Böhmen. Den, som för en billig 
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penning vill få något nytt från evang. rörelsens fält i Öster- 
rike att meddela församlingen vid den stundande reforma- 
tionsfesten, rekvirere något af de små häftena. 


FIL 


Steödda meddelanden. 


I första numret detta år af Evangelisch-lutherische 
Korrespondenz, som är organ för den allmänna evangeliskt 
lutherska konferensen och har till uppgift att sprida under- 
rättelser af allmännare intresse öfver hela den evangeliskt 
lutherska kyrkans område, finnes följande uttalande angående 
det kyrkliga läget och särskildt den lutherska kyrkans ställ- 
ning i närvarande tid. 

»Med uppriktig tacksamhet kan den lutherska kyrkan 
se tillbaka på det förflutna året, emedan det väckelserop, som 
utgick från de upplyftande kyrkliga mötena i Lund och Ro- 
stock, icke har tystnat utan ljuder och verkar allt vidare 
bland lutheranerna nära och fjärran. Allvarliga bekännelser 
hafva afgifvits, kortare och längre apologetiska arbeten hafva 
utkommit, konferenser och föreningar, hvilka framförallt vilja 
tjäna den betryckta lutherska kyrkan, utveckla en större lif- 
aktighet än förut, äfven dagspressen skänker mer och mer 
sin uppmärksamhet åt det lutherska enhetssträfvandet, och,” 
hvad som är värdefullast af allt, hjärtanas befästande, den 
inre samlingen erkännes ånyo enligt Luthers lära som kyr- 
kans förnämsta uppgift. Vårt arbete har icke varit förgäfves! 

Likväl få vi icke ett ögonblick bedraga oss med hän- 
syn till det allvarliga läget. Endast två saker må i korthet 
framhållas. Först de lockande moderna enhetssträfvandena, 
hvilka så lätt gifva den lutherska kyrkan utseendet af att isolera 
sig och som komma äfven många allvarligt sinnade kristna att 
glömma faran, som ligger däri, att enheten ofta eftersträfvas på 
den evangeliska sanningens bekostnad. Oech det andra mol- 
net, som för närvarande sänker sin skugga öfver oss, är den 
moderna kristendomens anspråk att stå likaberättigad vid 
den skriftenliga trons sida. Om detta sträfvande äfven från 
tongifvande håll vinner erkännande, ofta endast genom tole- 
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rant förtigande af motsatserna, så innebär detta en allvar- 
sammare fara, än om man öppet uttalade, att första platsen 
bör tillkomma den moderna, till sitt väsen nya kristendomen. 

Huru skall klarhet vinnas i dessa förhållanden och hvad 
skall framtiden föra med sig? Vår tid står i dina händer", 
säger psalmisten. Om djupt ingripande förändringar skola 
inträda eller om de skola undvikas, om tilläfventyrs den luther- 
ska kyrkans författningsfråga skall träda i förgrunden, om 
former, som icke kyrkan utan staten bildat, skola brytas sön- 
der eller icke, hvem förmår nu därpå gifva ett slutgiltigt 
svar? Men ett är säkert och måste utsägas icke såsom några 
enskildas, utan såsom alla lutherska lekmäns såväl som teo- 
logers öfvertygelse, nämligen att det tryck, som för närva- 
rande hvilar på den lutherska kyrkan, i längden icke kan 
fördragas. Och om allvarliga strider förestå, af hvilka vapen 
skola vi betjäna oss? Svärdet måste en Petrus sticka i ski- 
dan, men hans flykt och hans förnekelse, i följd hvaraf Her- 
ren såg på honom, säga utan någon kommentar till vårt sam- 
vete, hvarpå det kommer an. Att hålla stånd i trohet, att för 
Hans ords skull aflägga bekännelse inför dem, som stå vid 
vår sida eller under eller öfver oss — det är den rätta lärjun- 
gens art; icke af stridslystnad, icke af rätthafveri, utan såsom 
de i samvetet bundna kämpa vi trons goda kamp. 

”Trogna mot fanan”, så tillropar oss den nyligen hädan- 
gångne d:r Rocholl, trogna mot fanan, det skall vara vår 
lösen äfven under det nya året». 

Om den lutherska landskyrkans förhållande till de s.R. 
Gemeinschaftskreise förtäljes i samma nummer af Lutherische 
Korrespondenz från trakten omkring Zwickau, hurusom en 
konferens af dessa friare »Gemeinschaften», hvilka torde vara 
något kända äfven för denna tidskrifts läsare, hållits i sam- 
verkan med åtskilliga af kyrkans präster. Die Korrespondenz 
tillägger: »Låt vara att flere meningsskiljaktigheter ännu be- 
stå mellan landskyrkan och en kristlig »Gemeinschaft», när- 
mandet mellan dem i gemensam gudstjänst och i gemensam 
uppbyggelse ur Guds ord är dock den af Gud anvisade vä- 
gen till samförstånd. De medlemmar i dessa Gemeinschaften, 
hvilka hålla fast vid Guds rena ord och sakrament — och 
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de äro icke få — möta vi med stort förtroende, och i stri- 
den mot den moderna upplysningen stå vi — isynnerhet i 
Sachsen — sida vid sida. Herren själf skall efter sitt välbehag 


rena och stärka detta förbund!» 

Enligt meddelande i samma »Korrespondenz» hafva de 
föredrag och predikningar, som höllos vid Rostockerkonferen- 
sen i' september 1904, utkommit under titel »Die XI Allge- 
meine evangelisch-lutherische Konferenz zu' Rostock», pris 
2 Mark, F. Bahn in Schwerin. Boken erhålles äfven genom 
das Sekretariat "der allg. ew- luthi Konferenz, Dresden At 
Zinzendorfstrasse 17. 


Ur »Evangelisch-lutheriscehe Korrespondenz» n:o 2 
(mars 1906) meddela vi följande: 


1. Inom den preussiska landskyrkan afgifvas under se- 
naste tid med allt större bestämdhet upprepade vittnesbörd 
till förmån för en bekännelsetrogen predikan. I »Evangelische 
Kirchenzeitung» stod i början af detta år ett upprop att läsa, hvil- 
ket ånyo behandlar frågan om nödvändigheten för de troende 
medlemmarne inom landskyrkan att förena sig och som gör 
det till en samvetsplikt för de enskilda att bidraga därtill. 
Och med hänsyn till en till den pommerska provincialsy- 
noden ställd inlaga angående skydd för den bekännelse- 
trogna predikan har professor Haussleiter i Greifswald moti- 
verat densamma så klart och sakligt, men framför allt på ett 
så varmhjärtadt sätt, att man måste skänka ett sådant kraf- 
tigt vittnesbörd sitt fullaste erkännande. 

Om lutheranerna inom unionen genom ett sådant af- 
gjordt försvar för skrift och bekännelse alltmera i inre af- 
seende närma sig vårt stora lutherska enhetssträfvande, så 
måste vi å vår sida alltjämt med broderligt förtroende åter- 
igen bedja dem ånyo pröfva, huruvida deras yttre ställning 
till unionen motsvarar deras inre öfvertygelse. 

Mellan lutheranerna inom unionen och oss består, så- 
som vi å ömse sidor utan något skarpt ord öppet medgifva, 
den meningsskiljaktigheten, att de betrakta den preussiska 
unionen såsom konfederativ, under det att vi förklara den 
för absorptiv. Men om nu medlemmarne af de lutherska 


å 
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föreningarna, såsom vi nyligen från betydelsefullt håll hörde, 
med åsidosättande af denna differens förklara, att de alls icke 
vilja veta af någon konsensus-union och att de, för den hän- 
delse den enligt deras ofvertygelse konfederativa unionen i 
strid mot flera kabinettsorder skulle vilja absorbera luther- 
domen, skulle på det bestämdaste sätta sig däremot, så är 
är därmed en grund lagd, på hvilken ett vida längre gående 
samförstånd kan byggas, än hvad som kunde väntas efter 
den sista tidens pressuttalanden. 

Om den kyrkliga pressen alltid behandlar frågorna sak- 
ligt och om meningsskiljaktigheter dryftas i en vänligt bro- 
derlig ton, så kan man vänta, att det ömsesidiga förtroendet 
växer, och då kunna äfven i enlighet med den lutherska kon- 
ferensens önskan de båda grupperna af lutheraner komma 
hvarandra allt närmare. 

2. För att karaktärisera stämningen hos de lutherska 
trosbröderna i Frankrike med anledning af skillsmässolagens 
genomförande anföres följande ur en synodalskrifvelse till för- 
samlingarna, införd i tidningen Le temoignage: »Skillsmässo- 
lagen har vägrat oss understöd för kultändamål, men den 
lämnar oss full frihet att förkunna Guds ord. Må vi lära oss 
att rätt värdera och begagna denna rätt! Just de händelser, 
som nu tilldraga sig inför våra ögon, måste härutinnan stärka 
vårt mod, ty de bekräfta sanningen af det ordet: hvad män- 
niskan sår, det skall hon ock skörda. Krisen i fråga är ingen 
plötsligt inträdande händelse, den är resultatet af ett länge 
bedrifvet arbete, den är den nu mognade skörden af hvad 
som förut blifvit sådt. Äfven inom våra församlingar har 
man nedlagt likgiltighetens frö, och arbetet har icke varit 
förgäfves. Möjligt är ock, att vi i våra hem icke hafva till- 
räckligt afvärjt fiendens anfall, icke med tillräckligt skarp 
blick vakat öfver vår uppväxande ungdoms själar, icke till- 
räckligt spridt det sanna ljuset. Gud bjuder oss att hoppas 
på en bättre framtid, i det att han anbefaller oss större vak- 
samhet. Likt landtmannen, hvars åker lidit af frost och 
hagel, må äfven vi modigt på nytt taga upp vårt arbete för 
att tillförsäkra våra barn en bättre skörd än den, som till- 
förene skänkts oss... Dock det är sant, skillsmässar anvisar 
oss nya af Gud oss pålagda förpliktelser. Om vi vilja, att 
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den lutherska kyrkan skall fortfarande äga bestånd, så måste 
vi offra något för henne. Är denna utsikt afskräckande? 
Nej, offer framburna af ett rent hjärta för en god sak, äro 
källan till en ren, mäktig glädje. Men äfven annan välsig- 
nelse från Gud väntar Eder. Kyrkan begär af Eder icke 
endast gåfvor, utan äfven Edert medarbete. Luther säger: 
hvarje kristen är en präst. Under lång tid har kyrkan icke 
tillräckligt beaktat det allmänna prästadömet; hennes kropp 
har lidit af oproportionerlig tillväxt hos hufvud och lemmar. 
Framdeles måste hvarje organ noga känna och fylla sina 
uppgifter. Intet organ vare beröfvadt sin rätt till arbete! 
Nytt lif skall strömma genom hela kroppen, så snart hvarje 
troende ser sin plikt i sin rätt och sin rätt i sin plikt och 
sålunda blifver en kyrkans tjänare, en apostel för världen och 
en präst i sin familj.» 

3. På en i februari hållen konferens i Chemnitz antogs 
1 anslutning till ett föredrag om »evangeliska församlingsmed- 
lemmars rätt och plikt gent emot falsk lära på predikstolen» 
följande resolution: »Konferensen riktar i följd af det i dag 
åhörda föredraget och det uttalande, som därtill anknöt sig, 
den enträgna bönen till de troende församlingsmedlemmarne 
liksom äfven till de på den ev. lutherska bekännelsens grund 
stående föreningarna och sammanslutningarna (Gemeinschaf- 
ten) inom (den sachsiska) landskyrkan att räcka konferensen 
handen till gemensamt försvar för den Heliga Skrift såsom 
Guds ord och för vår evangeliskt lutherska kyrkas bekännelse. 
Konferensens styrelse får i uppdrag att ombesörja saken». 
Äfven i Sachsen vill man således på allvar uppträda mot in- 
trängandet af den mot Kristus riktade predikan, och af den 
föreliggande resolutionen framgår äfven, att de bekännelse- 
trogna prästerna allt mer sluta sig samman med de föreningar, 
som hålla sig troget till ordet och bekännelsen; därigenom blif- 
ver äfven för utomstående allt mer klart, att det vid motsätt- 
ningen mot den moderna otron icke är fråga om teologiska 
meningar utan om församlingens eget troslif. 


Rättelse. 


H. 1 sid. 67 rad 16 står: Gonser 
läs: Malins. 


Evangeliets urspråk och det grekiska språkets 
ställning bland judarna på Kristi tid. 


Det är ett faktum, som icke kan bestridas, att evange- 
lium först förkunnades af män, som tillhörde det judiska folket; 
NE NOM AES H27 APOR TIA TO; rlacitus, AMD: CVsd4s Detrara 
andra sidan ock ett faktum, att den religiösa rörelse, som utgått 
från Palestina, framfödt en samling skrifter, hvilka alla, såsom 
de nu föreligga, äro skrifna på grekiska. Huru skola vi förstå 
det? Grekiska var ju icke dessa judars modersmål. 

Denna fråga har ett icke ringa intresse. Då vi här 
vilja undersöka den, sker det utan något anspråk alls på att 
komma med något nytt. Detta torde för öfrigt icke heller 
vara möjligt, då forskningen, så vidt vi kunna bedöma, i detta 
fall ledt till ett bestämdt och profhålligt resultat. Vi hän- 
visa särskildt till Th. Zahns grundliga utredning i hans Einlei- 
tung in das Neue Testament I s. 1—51, till hvilken väsentligen 
vi här ansluta oss. 

På hvilket språk var det som evangelium först predi- 
kades? Det blir alltså vår första fråga. 

Helt - allmänt måste svaret blifva: Jesu första lärjungar 
predikade evangelium på det språk Jesus själf använde. Veta 
vi då något med visshet om hvilket det var? 

Våra på grekiska affattade evangelier och antydningar 
i N. T:s skrifter för öfrigt gifva oss i detta afseende bestämda 
fingervisningar. Särskildt i Markus och Johannes” evangelier 
hafva vi enskilda ord och korta uttalanden af Jesus dels med, 
dels utan tolkning, hvilka tydligen vilja vara ursprungliga. 


Kyrklig Tidskrift 1906. Häft. 3. 13 
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De äro ord och uttalanden tagna direkt ur Jesu mun just 
på det språk, han talade dem. Vi erinra därvid först om 
tvenne böneord, som bevarats åt oss i Markus 14: 36 och 
15: 34. På det första stallet säger Jesus: dapper aderpatllp 
är möjligt för dig. Tag denna kalk bort ifrån mig»; på det 
andra: »eXwr EAwr Mops safoydavet; hvilket betyder: min Gud, 
min Gud, hvarför har du öfvergifvit mig?» Vi kunna taga för 
afgjordt, att evangelisten från dessa gripande ögonblick: kam- 
pen i Getsemane och på korset, velat bevara Jesu ord just 
så, som han talat dem. Det sistnämnda uttalandet, som dess- 
utom är ett citat från Ps. 22, 2, aflägger ock vittnesbörd om, 
på hvilket språk G. T:s utsagor rörde sig i Jesu själ. Det 
var alltså icke hebreiska utan arameiska. I denna riktning 
peka ock andra ord och uttryck. Hit höra sådana, som Jesus 
antingen af sig själf användt eller hämtat ur folkets mun, 
såsom t. ex. »taMdå od eller zovut, hvilket betyder: flicka, 
jag säger dig, stå upp», Mark. 5:41; »xopBäv, det är offer- 
gåfva», Mark. 7: 11; »&ovadd, detär: upplåt dig!», Mark. 7: 34; 
»Boavnprés, det är tordöns söner», Mark. 3: 17; »du skall heta 
Knvås, det betyder Petrus», Joh. 1: 42. VWVidare höra hit flera 
icke grekiska ord, som förekomma i våra på grekiska affattade 
evangelier och upptagits i det kyrkliga språkbruket, hvilkas. 
förekomst där är förklarlig endast under den förutsättningen, 
att Jesus användt dem, såsom t. ex. äwhy 30 gånger hos Matt., 13 
hos Mark., 6 hos Luk.; 25 (äwhv aphv) hos Joh., jfr. I Kor. 
NATION NE JON NON, NERE 02 ET 0 0 
1 ers NEN Me JOS MESIG 8 203 er se 1Ö OR. 
3327 Mm. 5 fesYven Nattys 22/5 Markdos485 mare sme 
FÖL TASYA, Matt Ir20:325T Mark TA9 4 LuRs222T: Jonae 
m. fl. Slutligen höra hit flere ord, som användts af Jesu lär- 
jungar och omgifning för öfrigt, utan att det uttryckligen. 
säges, att han själf användt dem, såsom t. ex. paBBovyi, Mark. 
10: 51 och Joh. 20:16, på förra stället användt af en blind. 
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på det senare af Maria Magdalena; Meooiac, Joh. 1: 42 och 
4: 25, på förra stället användt af Andreas, på det senare af 
den samaritiska kvinnan; wosavyå, Matt. 21, 9, 15; Mark. 
II, 9, 10; Joh. 12, 13, det arameiska NIVVÄN eller NIYVAN, enligt 
Atdosyrh upptaget i nattvardsliturgien i stället för det hebreiska 
SI mköktshmt, IEA eg 25 

Allt pekar sålunda i den riktningen, att det språk, på 
hvilket Jesus och hans lärjungar först predikade evangelium, 
var arameiska. Vi skulle äfven kunna kalla det syriska, om 
vi icke blifvit vana att begränsa användningen af detta namn 
till den syriska nationalkyrkans kristna litteratur, som från 
slutet af andra seklet uppkom närmast i Edessa. Redan LXX 
återgifver DON, Daniel 2: 4 och Esra 4: 7, med ovpuoti eller 
ovptotet. Eusebius af Cesarea kallade ock det språk, som 
talades icke blott i Edessa utan äfven i Palestina, syriska, 
och han karaktäriserar de galileiska apostlarnes modersmål 
såsom syriska, På samma sätt Teodoretus, som ju grundligt 
kände syriska, men icke erkände några väsentliga olikheter 
mellan den syriska, som talades i Palestina, Fenicien, vid 
Eufrat och i Edessa. Ett vittnesbörd därom ligger ock däri, 
att de gamla syriska öfversättarne af våra grekiska evangelier 
kände igen de där förekommande arameiska orden och sat- 
serna såsom hörande till deras eget språk; de öfversatte dem 
därför icke, såsom det var nödvändigt i de grekiska evangelierna, 
utan återgåfvo dem med syriska bokstäfver antingen alldeles 
oförändradt, såsom t. ex. Mark. 5: 41, eller ock med en obe- 
tydlig förändring af formen, såsom t. ex. Mark. 15: 34. 

Under de århundraden, som närmast föregingo kristen- 
domens framträdande, hade arameiska språket, trots den sedan 
Alexander den stores tid framträdande konkurrensen med 
grekiskan, blifvit det mest utbredda språket i främre Asien. 
Det fortfor äfven att vara det, ända tills det med islamismens 


segerrika framträdande undanträngdes af arabiskan. Annu i 
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6:te århundradet efter Kristus kallades det af en syrer »drott- 
ningen bland språken». Långsamt men säkert hade det 
vunnit denna utbredning. Redan omkring 700 före Kristus 
var det ett slags »lingua franca», hvarmed makter, som talade 
olika språk, meddelade sig med hvarandra; jfr. Jes. 36: 11; 
2 Kon. 18: 26. Under perserväldets tid hade det blifvit ämbets- 
språket, med hvilket riksregeringen och satraperna i de väst- 
liga provinserna ända till Egypten meddelade sig med sina 
undersåtar, som då talade olika språk. Så småningom blef 
det från denna tid det lefvande folkspråket i alla dessa länder. 
I Tyrus och Sidon talade man på Jesu tid icke längre fenici- 
ska utan syriska eller arameiska. På samma sätt inom det 
område, som bebotts af edomiter och moabiter, och i hela 
det nabateiska konungariket, som sträckte sig ända från Elani- 
tiska hafsviken till fram mot Damaskus. Talrika inskrifter 
från den tid Aretas den fjärde, Herodes Antipas svärfader, 
härskade därstädes, från 9 före Kristus till 39 efter Kristus, vittna 
därom. Midt i Palestina bodde blandfolket samariterna, som 
talade arameiska. En sådan utveckling kunde icke det lilla 
judiska folket i längden motstå. Redan på makkabeertiden 
hade det upphört att tala sitt eget språk. Visserligen gjordes 
ansträngningar att behålla hebreiskan vid lif. De skriftlärde 
använde det såsom det heliga språket vid sina disputationer 
och föredrag, men genom bildandet af nya former och upp- 
tagande af främmande ord omgestaltade de småningom det 
till misehnas nyhebreiska. Med en viss ringaktning talade 
de om det olärda folket) jfr: JON. 740, Apg.rdutie ochdess 
språk såsom »idioternas språk». Det föreskrefs visserligen, 
att en fader skulle lära sin son det heliga språket, men med 
afseende på döttrarna gjordes ingen sådan föreskrift. Redan 
detta bevisar nogsamt, att äfven bland judarna hebreiskan då 
icke längre var det språk, som var folkets språk, utan detta 
var detsamma, som talades af samariter, syrer, edomiter, 
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nabatéer. Jesus talade ju ock utan tolk med samaritiskan 
och öfriga samariter, Joh. 4: 7—43, Luk. 17:16, så ock med 
syrofeniciskan, Matt. 15: 22. Att den arameiska judarne 
talade dock hade sin säregna prägel, är härmed icke uteslutet. 
Samaritiskan förstod visserligen Jesus, men märkte dock genast 
af Jesu tal, att han var en jude. Från bibelns språk, från 
kulten, från rabbinerna måste en mängd ord helt naturligt 
däri ha inkommit. <Galileernas arameiska hade ock sin 
särskilda prägel. Enligt Matt. 26: 73 sades det på öfverste- 
prästens gård till Petrus, som ju var från Galileen: 20 fp 
Th NAKA sov ÖTAGV se toret. Den uppfattning, som man sökt 
göra sannolik, att judarne i Galileen nog talade arameiska 
men däremot i Jerusalem och Judeen hebreiska, är ohållbar. 
Det namn, med hvilket Jerusalems invånare kallade den åker, 
som inköptes för Judas blodspenningar, var Avyerdavdy, 
ett arameiskt ord, Apg. 1: 19; flere namn på platser i Jerusa- 
lem och dess närhet voro ock arameiska, såsom t.. ex. Bydesid, 
Joh. 5: 2, FofBada, Joh. 19: 13; Toyodda, Matt. 27: 33; Byar, 
Matt. 21: I m. fl.; vid Jesu intåg i Jerusalem ropade dess in- 
vånare på samma sätt, som festpilgrimerna ifrån Galileen det 
arameiska »oschanna» icke det hebreiska »hoschia-na»; arameiska 
egennamn förekommo lika ofta i Judeen som i Galileen 0. s. v. 
Josephus skref sin historia om det judiska kriget först på 
Th Enry|pros YTAÖSSAU = TÄTPLoS TAMSSA och menade sig där- 
igenom få en läsekrets bland judarne ända långt bortom 
föisnksk ock ned 1 Arabien. Vi aga afven il behallitrenne 
ämbetsskrifvelser ifrån Gamaliel, sannolikt den berömde son- 
sonen till Pauli berömde lärare med samma namn, den ene 
ställd till bröderna i öfre och nedre Galileen, den andre till 
bröderna i Judeen och Syd-Palestina, den tredje till bröderna 
i diaspora, Babylonien, Medien och den romersk-grekiska 
världen, alla på arameiska. I synagogerna måste ock, långt 
innan targumerna blefvo skrifna, bibeltexter för folket tolkas 
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på arameiska. Nu är det visserligen sant, att judarna i sina 
förbindelser med greker och romare kallade det språk de 
använde hebreiska, men detta var endast i motsats mot gre- 
kiskanp. Jämför .& €3<30)oR5T ALOIS, sea 
Efpoioti står för arameiska. Josefus kallar så ock hebreiska 
och arameiska former utan vidare för hebreiska. Epifanius, som 
mycket väl vet att skilja mellan hebreiska och syriska (arameiska), 
sammanfattar båda språken under éBpoizN ÖövsNentos. 

Det kan alltså icke vara tvifvel underkastadt, att Jesus 
frambar sitt budskap på arameiska. Det är den slutsats, som 
framgår af det sagda. Själfklart är då ock, att det var på 
detta språk evangelium först predikades af apostlarne och att 

rameiskan var det språk den första församlingen i Jerusalem 
använde. Betecknande är, att det tillnamn, som leviten Josef 
af Cypern enligt Apg. 4: 36 erhöll, var ett arameiskt och det 
ett namn, som bildades för att karaktärisera honom: BapyvåBac. 
Flere ord, som vi återfinna i de grekisk-talande församlingar- 
nas kult, såsom t. ex. Awhv, Wodvvd, LANNAODId, WIpåy Add i 
Atöo.yTs nattvardsbön, angifva otvetydigt, hvarifrån de hämtats; 
jfr därvid ock Pauli användning af det sista ordet i 1 Kor. 
16: 22 såsom ett varnande ord för judekristna från Palestina. 

Sådant och annat liknande bestyrker riktigheten af det 
resultat, som ofvan angifvits. 

Evangeliets urspråk är alltså arameiska. 

Men hvarpå beror det då, att icke desto mindre den 
urkristna litteraturen är oss gifven icke på arameiska utan på 
grekiska? Detta är vår andra fråga. Svaret på denna förutsätter 
en undersökning af det grekiska språkets ställning hos judarne. 

Vid tidpunkten för de nytestamentliga skrifternas upp- 
komst var grekiskan världsspråket. Romarne hade visserligen 
besegrat Grekland, men den grekiska kulturen hade åter öfver- 
vunnit de segrande romarne. Däri ha vi att söka förklaringen 


till, att, då romarne förenat öster- och västerland till ett stort 
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världsrike, grekiskan och icke latinet blef världsspråket. Att 
detta, hvad Österlandet angår, var förberedt genom Alexan- 
der den stores seger och inflytandet från de riken, hvari hans 
välde sönderföll, säger sig själft, ehuru just under diadoktiden 
arameiskan, såsom nämndt, utbredde sig allt vidare och där 
äfven förblef landtbefolkningens språk. I hufvudstäderna där- 
emot, i hamnstäderna och på världshandelns stråkvägar, där 
var åter grekiskan det språk, med hvilket man rörde sig. 

Men huru var nu ställningen i detta afseende särskildt 
1 Palestina? 

Under ptoleméernas och seleucidernas tid hade det lilla 
landet från olika håll stått under ett bestämdt inflytande af 
dessa grekiska makter. Rundt omkring det lågo hedniska 
städer, där grekisk kultur och grekiskt språk så småningom 
blifvit härskande. Somliga af dem hade ock blifvit anlagda 
just i syfte att hellenisera landet. Exempelvis må nämnas 
Pella och Dion, macedoniska stadsnamn i landet öster om Jor- 
dan, Hippus, Gadara, Skytopolis i Dekapolisområdet söder 
och sydost om Genesaret, Ptolemais (Akko) vid hafvet. I 
mellersta Palestina hade i det gamla Samaria redan på Alexan- 
ders tid macedoniska kolonister slagit sig ned. Herodes den 
store lät uttjänta hedniska soldater bosätta sig där och kallade 
staden till Augusti ära Sebaste. Där var så en hednisk stad 
med grekiskt språk. Detsamma var förhållandet med Anti- 
patris, som omtalas Apg. 23: 31, och Phaseolis norr om 
Jeriko. — Att nu under sådana omständigheter grekiskt språk 
skulle börja tränga in bland judarna, kan icke väcka undran. 
Vi erinra om, att Antiokus Epifanes vid sitt försök att under- 
trycka judendomen stödde sig på sådana ledande kretsar i 
Jerusalem, som öppnat sig för det grekiska inflytandet. De 
grekiska namnen på öfversteprästerna: Jason och Menelaos, 
äro ock i detta afseende betecknande. Icke ens makkabeerna 


kunde, trots sin segerrika kamp för judisk tro och nationalitet, 


200 A. KOLMODIN 


undgå att använda grekiska. Judas Makkabeus' fullmäktige 
till senaten i Rom år 161 måste ha talat detta språk. I 
samma mån de hasmoneiska öfversteprästerna blefvo mer och 
mer världsliga furstar, gjorde det grekiska inflytandet sig allt 
starkare gällande. Den förste af dem, som antog konunga- 
titeln, Aristobulus (150—104), var en vän af grekisk bildning. 
Hans efterträdare Alexander Janai (104—78) lät prägla mynt, 
som på den ena sidan hade hebreisk inskrift, på den andra 
grekisk. Herodes den stores och hans efterföljares mynt hade, 
så långt vi känna dem, blott grekisk inskrift. Enligt Josefus 
Ant. IX, 7, 3, var Herodes mera en grekernas än en judarnes 
vän. Hans förste minister, Nikolaus af Damaskus, var grekiskt 
bildad, och liknande män utgjorde hans omgifning. Hans 
trupper voro till största delen legoknektar från främmande 
land: galater, germaner, tracier, och de förstodo endast gre- 
kiskt kommando. TI Jerusalem, Jeriko och naturligen ock i 
de öfvervägande hedniska städerna i landet hade upprättats 
teatrar, hippodromer och liknande. Att det var det grekiska 
språket, som där kom till användning, lider intet tvifvel. Det 
var ock rabbinernas mening, att grekiskan just var språket 
för sådan poesi, som förekom vid teaterföreställningar och 
dylikt. Den judiske tragediförfattaren Hezekiel hade ock af- 
fattat sina stycken på grekiska. Då Judeen och Samarien år 
6 efter Kristus kommo under omedelbar romersk förvaltning 
under den romerske prokuratorn i Cesarea, blef ämbetsspråket 
naturligen grekiska. Af grekiska måste publikanerna, äfven 
om de voro till börden judar, begagna sig, då de hade att 
meddela sig med sina förmän. 

Det var dock icke blott på grund af det främmande 
herraväldet, som grekiskt språk trängde in i Palestina. Det 
förmedlades äfven genom judarna i diaspora. Jerusalem var 
ju deras centrum. Bland de diasporajudar, som särskildt vid 


de stora högtiderna strömmade till Jerusalem, voro många, 
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som helt och hållet eller åtminstone väsentligen glömt sitt 
modersmål. Äfven var det många greker och barbarer, som, 
äfven om de icke läto omskära sig, drogos till judendomen 
och templet; jfr t. ex. dessa »några greker», som omtalas 
Joh. 12: 20, och den grekisk-talande etiopiern i Apg. 8: 27. 
Dessa diasporajudar, som sålunda använde det grekiska språ- 
ket, kallades till skillnad från de arameisk-talande judarne 
hellenister. Många bland dem hade ock återvändt till sina 
fäders land icke för ett tillfälligt besök utan för att stanna 
där och där finna sin graf. Dessa bibehöllo då ock i de 
flesta fall det språk, vid hvilket de voro vana. Därför hade 
de ock i Jerusalem sina särskilda synagogor, där då LXX 
förelästes. I Apg. 6: 9 omtalas två sådana, den ena för 
hellenister från Alexandria, Cyrene och Rom—libertinerna, 
hvilkas synagoga nämnes först, utgjordes nämligen af efter- 
kommande af de judar, som Pompejus fört som krigsfångar till 
Rom och som där sålts som slafvar men sedan frigifvits och fått 
romersk medborgarrätt. Den andra synagogan var för hellenister 
från Cilicien och provinsen Asien. — Det må icke heller för- 
gätas, att i de förnämare rabbinfamiljerna grekiskan ofta var sam- 
talsspråket. Med visshet vet man det om t. ex. Gamaliels familj. 

I hvad mån hade nu det grekiska språket trängt ned till 
själfva folket? Den situation i Palestina, som här i korthet 
framlagts, måste a priori göra det sannolikt, att många, äfven 
bland det egentliga folket, varit förtrogna icke blott med 
sitt modersmål, arameiskan, utan äfven åtminstone i någon 
mån till praktiskt bruk med grekiskam: Särskildt för sådana, 
som hade någon beröring med myndigheterna vid rättsför- 
handlingar och dylikt, för handelsmän och handtverkare var 
det nödvändigt. Folkspråket riktades ock helt naturligt med 
en mängd främmande grekiska ord, ja äfven latinska. Äfven 
i Jesu arameiska finna vi sådana ord med främmande ursprung, 


såsom t. ex. ovvédprov, Matt. 5: 22; 10:17; Mark. 13:9; övod han, 
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Matt. 26: 28; Mark. 14: 24, Lukas 22: 20; tapåxAmntos, JON. 
14: 16, 203 15: 205 IO:75 OMVAproysrVlatEToR252 OEI 
Mark. 12515; Luk 72415 107355 20524; d600 provsMatenron205 
Luk. 2:6; xoöpåvtns Matt. 5:26; xovöoyeds Luk. 10:34, 35 
Jeyuwv,, Matt. 120:535- Mark) sossar DERES 
ker, som omtalas Joh. 124 20, vände sig. tilll Filippustock 
meddelade sig med honom, och han och Andreas, den andre 
af de båda lärjungarne, som hade grekiska namn, meddelade 
sig med dem. Detta kunde synbarligen icke ske under annan 
förutsättning än att de förstodo grekiska och kunde meddela 
sig på detta språk. — Vid förhöret inför Pilatus och Pilati 
samtal med Jesus ha vi icke ens en antydan om, att tolk 
användes. Med hänsyn till Pilatus, som icke förstod aramei- 
ska, måste förhöret ha hållits på grekiska. — Betecknande är 
ock, hvad som enligt Apg. 21: 37—22: I f. berättas vid Pauli 
fängslande i Jerusalem. Han hade af höfvitsmannen fått tillå- 
telse att tala till det uppretade folket från fästningstrappan 
och gifvit tecken "därtill. CEnlistUAporetryorheterdetene 
först: »Då det blifvit mycket tyst, talade han ÉBpotör övarExtw >», 
men när han så började tala till dem på arameiska, heter det: 
»när de hörde, att han talade till dem tf ÉBpatör övvrExto, 
blefvo de mera stilla». De lyssnade så med ännu större upp- 
märksamhet. Däraf måste den slutsatsen kunna dragas, att 
de först hade väntat, att han skulle tala till dem på ett annat 
språk, naturligen då grekiska. Men då det äfven under denna 
förutsättning säges, att de under stor tystnad väntade hvad 
de skulle få höra, så måste ju synbarligen detta språk vara 
begripligt för de församlade, icke blott för dessa hellenister 
från diaspora, utan äfven för många af de där församlade 
judarna från Jerusalem och Palestina i allmänhet. Den slut- 
sats, vi af dessa antydningar i vårt nya testamente ha rätt 
att draga, är då den, att en viss praktisk förtrogenhet med 
grekiskan måste tänkas ha varit för handen hos Palestinas 
folk både i Jerusalem och Galileen. 
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Hvad särskildt angår den urkristna församlingen i Jeru- 
salem, framgår af Apg. 6: 1 f., att hellenister, d. v. s. gre- 
kisk-talande judar, utgjorde en beståndsdel af densamma. 
Betecknande är, att af de utsedda diakonerna ingen hade ett 
hebreiskt-arameiskt namn: Stefanus, Filippus, Prokorus, Nika- 
nor, Timon, Parmenas och Nikolaus, om hvilken sistnämnde 
dessutom anmärkes, att han var en proselyt från Antiokia. 
Moderförsamlingen var sålunda i språkligt afseende blandad. 
När dess medlemmar efter Stefani martyrdöd skingrades och 
många nödgades lämna Jerusalem, berättas om somliga enligt 
Apg. H: 19, att de kommo ända till Fenicien, Cypern och 
Antiokia, och om några, som voro från Cypern och Cyrene, 
säges v. 20, att de, frimodigare än andra, voro de första, som 
började bära evangelium till de rena hedningarne. Detta -: 
skedde i Antiokia. Dessa, som så gjorde, måste naturligen 
vara fullt mäktiga grekiska språket. På vägen från Jerusalem 
till Antiokia hade så genom dessa flyktingars vittnesbörd här 
och hvar uppstått judekristna församlingar, särskildt på mera 
BEVdaNdSKPlatse Hk; FjiL AD oRLSAO NE IOS 2 TRANS AT 
i dessa församlingar, såsom t. ex. i Cesarea, Ptolemeus och 
Tyrus, grekiska förstods och talades af åtskilliga, kan svår- 
ligen bestridas. Och i städerna på Cypern och Antiokia 
talade alla grekiska. Redan innan Paulus började sina missions- 
resor, funnos alltså församlingar, öfvervägande bestående af 
judekristna, inom hvilka grekiskan antingen delvis eller helt 
var det språk, som användes. Med denna situation måste 
naturligen församlingens ledare, apostlarne, räkna. Redan i 
moderförsamlingen i Jerusalem, som i minst tjugu år vårdades 
af Jakob, Herrens broder, förekommo de två språken. Petrus 
och Johannes visiterade de i landet spridda församlingarna 
och missionerade i angränsande områden, Apg. 8: 14, 25; 9: 
BOREN SRF TTR Koros5ssKObenmndfadttalade 


Petrus till Kornelius, Filippus slog sig ned i Cesarea, en 
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öfvervägande hednisk stad med en befolkning, som åtminstone 
till hälften talade grekiska. — Dessa fakta tala afgjordt emot 
den uppfattningen, att apostlarne tjugu till trettio år efter 
Jesu död icke skulle vara mäktiga att tala, läsa och skrifva 
detta språk. Om och i hvad mån de kände det, innan de 
blefvo Jesu lärjungar och mottogo sin apostoliska uppgift, 
därom kan ju intet med full visshet sägas, men att situationen 
i Palestina och deras apostoliska uppgift kräfde denna insikt 
och att fakta föreligga, som vittna om, att de ägde den, 
därom kunna icke meningarna vara delade. 

Var nu situationen sådan, att redan i Palestina och dess 
närmaste omnejd kräfdes en evangeliiförkunnelse äfven på 
grekiska, framträdde detta kraf icke minst med hänsyn till 
judarne i diaspora. Den första generationen bibehöll nog sin 
arameiska, äfven om den var nödsakad att därjämte lära sig 
grekiska, men redan för den andra generationen blef aramei- 
skan ju mer och mer ett språk, som glömdes. Bland de 
sju synagogor i Rom, som man genom inskrifter känner, 
fanns blott en hebreernas synagoga. För de judar, som vista- 
des i Egypten, Mindre Asien och Europa, hade arameiskan 
icke vidare någon betydelse. Det var endast i Österlandet, 
som det var och förblef judarnes språk. Arameiskan var ju 
icke heller något heligt språk, så att det för den skull bort 
af dem bibehållas, och de heliga skrifterna voro dem genom 
LXX:s öfversättning tillgängliga på grekiska. Redan denna 
öfversättnings tillvaro vittnade om ett förhandenvarande 
behof. Liksom arameiskan bland Österns judar framtvingade 
arameiska parafraser af G. T:s skrifter, så framtvingade gre- 
kiskan närmast bland Egyptens judar LXX. 

Det evangelium, som af Jesus och hans apostlar för- 
kunnades på arameiska, måste så helt naturligt redan med 
hänsyn till den språkliga situationen bland judarne komma 
att öfvervägande förkunnas på grekiska. Och då nu genom 
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judarnes förkastande af evangeliet det öfvergick till hed- 
ningarne, säger det sig själft, att evangeliets språk icke kunde 
blifva något annat än grekiska. 

ÅA. Kolmodin. 


Chr. Jae. Boströms lära om samvetet. 


Samvetet är en mänsklig bestämning, en bestämning 
eller egenskap, som tillkommer människan och som icke kan 
tillkomma något annat väsen, som för oss är kändt, än män- 
niskan. Samvetet kan icke i någon form tillkomma de varel- 
ser, som stå under människan eller som tillhöra naturen, ehuru 
väl äfven sådana åsikter ofta söka göra sig gällande. Man 
Sacet omFrett Fe djurktsom far under dtiessyre eller som 
agas, att det har en känsla af blygsel eller skam öfver sitt 
beteende. Denna känsla ar analog med den känsla af blygsel 
eller ledsnad, som den sinnliga människan erfar öfver ett 
oklokt handlingssätt, men ingendera af dessa känslor är sam- 
vete. De kunna icke ens jämföras med samvetet, emedan de 
icke äro med detta generiskt lika. De, som jämföras, skola 
enligt formella logiken vara till närmaste genus lika, hvilket 
här icke är förhållandet. Samvetet kan icke under någon form 
tillkomma varelserna i naturen. Samvetet yttrar sig hos ett 
väsen, som handlar och som äger förmåga att i moraliskt 'af- 
seende bedöma handlingar. Man säger, att det är en sam- 
vetssak att vare sig företaga eller underlåta den eller den 
handlingen, alltefter som den är ond eller god i moraliskt af- 
seende. Och då man säger, att man följer sitt samvetes 
vittnesbörd, så är det städse fråga om handlingar, som falla 


inom den moraliska sfären och som sålunda etiskt bedömas. 
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Häraf följer, att samvetet endast kan förekomma hos ett 
väsen, som handlar och som äger förmåga att etiskt bedöma 
sina handlingar. Och detta gäller endast om människan. 
Naturvarelserna äga icke förmåga att handla utan blott att 
verka och icke heller äga de förmåga att etiskt bedöma hand- 
lingar. Därför hafva de intet samvete. Människan handlar, 
emedan hon är ändamål och har medvetande af ändamål och 
emedan hon äger frihet att bestämma sig eller icke för ända- 
målet. Naturvarelserna däremot äro icke ändamål eller med- 
vetet bestämda af ett sådant. De äro endast ändamålsenliga. 
De äro enliga med ett ändamål, som är människan, och för 
detta ändamål äro de medel. Samvetet är en personlig 


bestämning, en bestämning 


g, som endast kan hafva en person 


till subjekt. Men varelserna under människan äro icke per- 
soner utan opersonliga varelser eller ting. 

Men fastän samvetet är en personlig bestämning, så kan 
det dock icke heller tillkomma de väsenden, som äro högre 
än människan och hvilka alla äro personliga väsenden. Så 
kan man icke säga om Gud, att han har samvete. Samvete 
kan blott ägas af en person, som bestämmes af en praktisk 
lag och som har att subsumera sina handlingar under den 
ifrågavarande praktiska lagen. Men Gud står icke under 
någon lag, såsom förhållandet är med den ändliga personen. 
Gud är den yttersta grunden för alla praktiska lagar, men 
själf lyder han icke under någon lag. Gud är lag och är 
högsta lag för alla ändliga väsenden, men han har icke någon 
lag. Hvad Gud gör och verkar, det gör han på tidlöst eller 
evigt sätt, och det eviga bestämmes icke af någon lag. Men 
står Gud icke under någon lag, så kan han icke heller hafva 
samvete, som förutsätter bestämdhet af en förnuftig praktisk 
lag eller som är uttryck och följd af en sådan lags närvaro 
och verksamhet. Och icke heller kan samvete vara bestäm- 


ning hos de högre förnuftiga väsenden, som kallas personae 
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morales och som ligga till grund för de mänskliga samhäl- 
lena i vår värld. En moralisk person, det ideella samhället 
och dess väsen, fatta vi endast inifrån, genom vårt förnuftiga 
själfmedvetande och vår förnuftiga vilja; eller, det ideella sam- 
hället fatta vi endast från dess reala eller ontologiska sida, 
såsom motiv för vårt handlande, såsom lag och ändamål för 
vår förnuftiga vilja, d. ä. såsom ett objektivt förnuft; men ett 
väsen, som endast på detta sätt bestämmer oss, har för oss 
intet samvete. 

Det resultat, till hvilket vi komma, är sålunda, att sam- 
vetet är en mänsklig bestämning eller att vi icke känna något 
annat väsen, som har samvete, än människan. Därför upp- 
står frågan, hvad samvetet är såsom mänsklig bestämning. 

Man säger, att samvetet är vare sig godt eller ondt, 
harmoniskt eller disharmoniskt tillstånd. Man talar om sam- 
vetsfrid och om samvetskval. Man säger, att samvetet är än 
lugnt, än oroligt, än såradt; man säger, att det är såsom en 
brännande eld o. s. v. Af dessa och liknande uttryck äro 
visserligen en del metaforiska, men de äro dock alla uttryck 
af samma föreställningssätt eller tanke, nämligen att samvetet 
faller inom den formellt lägre och dunklare regionen af män- 
niskans lif, eller att samvetet, huru det än i öfrigt må vara 
att bestämma, har form af känsla. För att leda oss till sam- 
vetets begrepp måste vi därför börja med att taga en öfversikt 
af människans känslor för att se, huru samvetskänslan skiljer 
sig från andra och närbesläktade känslor. 

Känslan är i allmänhet en till innehållet rik, men till 
formen ofullkomlig och dunkel förnimmelse. Känslan är en 
förnimmelse, vid hvilken det hela kommer mer till aktualitet 
än innehållet, delarna eller momenterna. All känsla har 
form af behag eller obehag, af harmoniskt eller disharmoniskt 
tillstånd och kallas äfven hjärta, en region, som utgör det 


förmedlande mellan det kroppsliga och det andliga. Känslan 
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är själens yttring mer än andens. Vid känslan såsom blott 
sådan sker ingen motsättning mellan den förnimmande och 
förnimmelserna, mellan subjekt och objekt, mellan form och 
innehåll, mellan enhet och mångfald. Därför är all känsla 
såsom blott sådan omedveten. Den är skönjbar eller märk- 
bar för andra, men icke för den förnimmande själf. Den 
förnimmande är här ännu icke aktuell för sig själf såsom prin- 
cip, subjekt och enhet för bestämningar. 

Till innehållet är känslan dels sinnlig och dels förnuftig, 
allt efter som hon är känsla af fenomenet eller af väsendet, 
af det sinnliga eller af det osinnliga. Från sinnliga känslor äro 
sålunda de förnuftiga känslorna skilda såsom varande känslor 
af annat slag eller med annat innehåll. De förnuftiga käns- 
lornas innehåll är det osinnliga eller det gudomliga. Här fram- 
står nu en viktig fråga. När framträder det osinnliga eller 
förnuftiga för människan? Eller, till hvilket utvecklingsstadium 
måste människan ha kommit i sinnligt afseende, för att det 
osinnliga eller förnuftiga skall äga möjligheten att framträda 
för henne? Hon måste i sinnligt afseende ha nått fram till 
det formellt personliga lifvets ståndpunkt, innan det förnuftiga 
eller reellt personliga kan hos henne framträda. Men det 
formellt personliga lifvet är det medvetna och fria lifvet. Det 
är sålunda först sedan människan har blifvit medveten och 
fri, som det osinnliga, det förnuftiga och gudomliga hos henne 
kan framträda och yttra sig. 

De förnuftiga känslorna äro förenade med sinnliga och 
kroppsliga känslor eller med kroppsliga affektioner, och de 
aro bundna vid ett lägre och sinnligt såsom underlag. Men 
då människan såsom förnuftigt kännande är medveten, så kan 
hon skilja de förnuftiga känslorna från de sinnliga känslor, 
med hvilka de äro förenade, och från det sinnliga underlag, 
af hvilket de uppbäras och genom hvilket de hållas aktuella 


och närvarande. Huru förklara möjligheten och verkligheten 
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af de förnuftiga känslerna? De förnuftiga känslorna förut- 
sätta för sin möjlighet och verklighet, att människan är be- 
stämd af en annan och högre värld än den sinnliga världen 
i rum och tid, nämligen af en rent osinnlig, förnuftig och 
personlig värld, ty vore människan till hela sitt väsen sinnlig 
och stode hon endast i förhållande till den sinnliga världen, 
så vore det rent otänkbart, att hon skulle kunna ha andra 
känslor och funktioner än de, som vore sinnliga och som 
uttryckte hennes bestämdhet af den sinnliga världen och 
hennes innehåll. Alla ideella och andliga funktioner blefve 
under denna förutsättning endast qualitates occultae, ett genom 
fantasin hos henne inlagdt mystiskt och obegripligt, som för 
en nyktrare förståndsreflexion måste upplösa sig och försvinna. 
Många utgå i läran om människan från det antagandet, att 
hon endast är en sinnlig varelse jämte andra och att hon 
såsom sådan hör till den sinnliga världen. Men genom att 
ansluta sig till den empiriska utvecklingsläran eller evolutions- 
läran antaga de icke dess mindre ett ideellt, andligt och för- 
nuftigt innehåll hos henne, som skulle ha framgått såsom re- 
sultat eller produkt af utveckling och evolution. Men att ett 
väsen, som vore principiellt sinnligt, skulle kunna utveckla 
sig till förnuftighet är otänkbart. Ett sådant väsen skulle 
dels vara hvad det är, naturligt och sinnligt, och dels där- 
jämte äfven någonting annat, än hvad det är sua natura eller 
till sitt begrepp, hvilket är tydlig motsägelse. Blotta när- 
varon hos människan af förnuftiga känslor bevisar, att hon 
väsentligen tillhör en annan och högre världsordning än den 
sinnliga världens. 

Hvilka karaktärer ha de förnuftiga känslorna till skillnad 
från de sinnliga? De äro för det första inre och centrala, 
under det att de sinnliga känslorna äro mer yttre och peri- 
feriska. De förnuftiga känslorna tillhöra en inre och högre 


sfär af lif, och de äro uttryck af det inre väsendet hos män- 
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niskan och af dess innehåll. De förnuftiga känslorna äro 
vidare förenade med en ideell nödvändighet, med en nöd- 
vändighet, som är högre och af annat slag än det sinnligas 
nödvändighet. Och slutligen ha de förnuftiga känslorna till 
skillnad från de sinnliga känslorna form af resignation och 
elevation. Den förnuftiga känslan är å ena sidan en känsla 
af ringhet, af underordning hos den sinnliga människan i för- 
hållande till det oändliga innehåll, som hon erfar i sin för- 
nuftiga känsla. Men å andra sidan är den förnuftiga känslan 
äfven en känsla af öfverordning, af upplyftelse öfver hela den 
sinnliga sfären och till en högre sfär af lif därigenom, att 
människan här är bestämd af det oändliga och gudomliga. 
Hvilken betydelse ha de förnuftiga känslorna i och för 
människans andliga och förnuftiga lf i det hela? Den för- 
nuftiga känslan utgör den subjektiva och individuella sidan af 
människans andliga och förnuftiga lif. Hvad vi i klar form 
fatta af det andliga är det objektiva, som för alla väsenden 
är gemensamt. Genom den förnuftiga känslan har det and- 
liga lifvet däremot en subjektiv sida och därmed sin konkre- 
tion och sin individualitet. Det andliga lifvet får innehålls- 
rikedom och konkretion genom den förnuftiga känslan. Hade 
icke det förnuftiga för oss äfven känslans form, så vore det 
för oss abstrakt och generellt, såsom allt, som af oss fattas i 
objektiva och klarare förnimmelseformer. Det andliga och 
förnuftiga lifvet har sin upprinnelse i den förnuftiga känslan, 
och från henne hämtar det sitt innehåll och sin konkreta be- 
stämdhet. Då det heter: Bevara ditt hjärta med all flit, ty 
därutaf går lifvet, så menas därmed den förnuftiga känslo- 
regionen. Håll din förnuftiga känsla lefvande samt ren och 
obesmittad af det sinnliga, ty från henne väller fram det and- 
liga lifvet.  Blifver den förnuftiga känslan oren och uppblandad 
med det sinnliga, så blifver äfven lifvet orent och världsligt. 
Då det däremot heter: Af hjärtat utgå onda tankar, mord 
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etc., så menas därmed den sinnliga känsloregionen, ty liksom 
det andliga lifvet har sin upprinnelse i den förnuftiga känslan 
och dess innehåll, så utgår det sinnliga lifvet från den sinn- 
liga känslan. 

Och då det andliga lifvet dels utgår från den förnuftiga 
känslan och dels i henne har sin subjektiva och individuella 
sida, så har människan i den förnuftiga känslan äfven sina 
lifligaste impulser och sina mäktigaste drifkrafter till allt rätt 
handlande. Den förnuftiga känslan eldar och drifver männi- 
skan till allt, som är sant, skönt och godt. Och genom den 
förnuftiga känslans ledning är det oss äfven möjligt att träffa det 
rätta i enskilda och konkreta fall, dit begreppets klarhet ej 
sträcker sig. Slutligen är det ock den förnuftiga känslan, 
som leder oss vid den rätta tillämpningen i det speciella af 
vissa abstrakta praktiska begreppsgrundsatser. 

Huru indelas och specificeras de förnuftiga känslorna? 
Ursprungligen är den förnuftiga känslan en omedelbar för- 
nimmelse af människans andliga och förnuftiga bestämdhet i 
det hela, utan att ännu någon åtskillnad framträder mellan 
olika slag af förnuftiga känslor. Såsom sådan är den förnuf- 
tiga känslan religiös känsla, ty den religiösa bestämdheten 
omfattar det hela af människans andliga lif eller är den orga- 
niska enheten af all både teoretisk, estetisk och praktisk för- 
nuftig bestämdhet hos människan. Men vid högre utveckling 
är en specifikation möjlig äfven af den förnuftiga känslan. 
Egentligen är all specifikation eller indelning af känslan möj- 
lig endast därigenom, att man ställer sig på högre ståndpunkt 
än den blotta känslans eller därigenom, att man ser känslan 
i förhållande till det, som är aktuellt hos människan, när hon 
står på högre utvecklingsstadium än känslans. Betraktar man 
känslan inom sig själf eller såsom blott känsla, så är all 
känsla behag eller obehag, angenämt eller oangenämt tillstånd 
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eller med afseende på innehållet är då icke möjlig. Då man 
indelar känslan med afseende på innehållet eller i olika arter 
af känslor, så ställer man sig på högre ståndpunkt än känslans. 
Den allmännaste indelningen af de förnuftiga känslorna är i 
teoretiska, estetiska och praktiska förnuftiga känslor. Den 
teoretiska känslan är sanningskänslan i eminent bemärkelse, 
känsla af förnuftet såsom det absolut sanna eller känsla af för- 
nuftet eller väsendet såsom innehåll och högsta syftemål för vår 
förnuftiga teoretiska verksamhet. Den estetiska känslan är 
skönhetskänsla, känsla af förnuftet såsom det sköna eller 
känsla af förnuftet såsom innehåll och högsta syftemål för 
vår förnuftiga estetiska verksamhet. Och den förnuftiga prak- 
tiska känslan är rättskänsla i vidstr. bem., känsla af förnuftet 
såsom det praktiskt rätta eller såsom det i och för sig goda 
i praktisk mening, d. v. s. såsom innehåll och högsta syfte- 
mål för vår förnuftiga praktiska verksamhet. Indelningsgrun- 
den är här den förnuftiga känslans innehåll eller objekt, det 
som förnimmes i den förnuftiga känslan eller det, som be- 
stämmer och verkar den förnuftiga känslan. Indelningsgrun- 
den är sålunda det högre, i förhållande till hvilket man erfar 
den förnuftiga känslan, eller indelningsgrunden är de former, 
under hvilka förnuftet framträder såsom bestämmande våra 
andliga grundförmögenheter och som äro den förnuftiga käns- 
lans innehåll. 

Den känsla af obehag, som man erfar vid det osanna 
och falska eller vid en argumentation, som är riktad mot 
sanningen, är en disharmonisk teoretisk förnuftig känsla, som 
innebär, att sanningskänslan är sårad, under det att den eleve- 
rande känsla, som man erfar vid det sanna eller vid dess ut- 
veckling, är en harmonisk teoretisk förnuftig känsla. Så inne- 
bär äfven den känsla af obehag, som man erfar vid det osköna 
och vidriga, att skönhetskänslan är sårad, under det att den 
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en harmonisk estetisk förnuftig känsla, och likaså äro äfven 
de förnuftiga praktiska känslorna dels harmoniska och dels 
disharmoniska, allt efter som de erfaras vid det goda och 
rätta eller vid dess motsats, det onda och orätta. 

De förnuftiga praktiska känslorna äro dels religiös känsla, 
dels rättskänsla i inskr. bem., eller juridisk rättskänsla, och 
dels sedlighetskänsla, eller moralisk känsla i vidsträckt be- 
märkelse. - Indelningsgrunden äro här de former af det för- 
nuftigt goda, religionen, rätten och sedligheten, som äro 
känslans innehåll, eller indelningsgrunden äro de praktiska 
idéer, religionens, rättens och sedlighetens idéer, som verka 
de förnuftiga praktiska känslorna. Den moraliska känslan 
kan äfven vara känsla af de samhällen, personae morales, som 
äro former af det sedligt goda för människan eller som äro 
sedliga idéer. Men vanligen menar man med den moraliska 
känslan i vidstr. bem. den förnuftiga praktiska känsla, som 
är uttryck och följd af människans eget förnuftiga väsen 
såsom praktisk bestämningsgrund betraktad. 

Den moraliska känslan i vidstr. bem. indelas i moralisk 
känsla i inskr. bem., samvete och sedlig lycksalighetskänsla. 
Den moraliska känslan 1i inskr. bem. är känsla af den spe- 
ciella bestämningsgrund eller maxim, som är enlig med sed- 
lighetens idé såsom den högsta bestämningsgrunden. Sam- 
vete är känsla af den speciella handlingsnorm eller praktiska 
lag, som är enlig med sedlighetens idé såsom högsta lag, och 
den förnuftiga lycksalighetskänslan är känsla af det speciella för- 
nuftiga ändamål, som är enligt med det högsta goda eller 
med det högsta sedliga ändamålet. Dessa förnuftiga praktiska 
känslor hänföra sig sålunda till de tre etiska idéerna, den 
sedliga karaktären, sedelagen och det högsta goda, och till 
de speciellare bestämningsgrunder, lagar och ändamål, genom 
hvilka de etiska idéerna äro närmare bestämda. De etiska 
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känslor i konkreta och individuella former i och för män- 
niskan. 

Men dessa förnuftiga praktiska känslor måste ännu när- 
mare bestämmas. Då den moraliska känslan i inskr. bemär- 
kelse är känsla af den rätta speciella bestämningsgrunden eller 
af den rätta bestämningsgrunden vid valet i hvarje enskildt 
fall, så är hon ock känsla af den rätta viljeriktningen i det 
ifrågavarande enskilda fallet, ty af hvarje sedlig bestämnings- 
grund följer en sedlig viljeriktning eller dygd, som är viljans 
konstanta riktning på den förevarande bestämningsgrunden. 
Den moraliska känslan i inskr. bem. är sålunda den förnuf- 
tiga praktiska känsla, som leder den sedliga karaktären vid 
valet af rätt bestämningsgrund i hvarje enskildt fall, där detta 
val icke kan bestämmas af det klara moraliska medvetandet 
och som äfven ger den sedliga karaktären den rätta viljerikt- 
ningen, den rätta sinnesstämningen eller dygden. 

Och däraf att samvetet är känsla af den lägre under- 
ordnade speciella lag, som öfverensstämmer med sedlighe- 
tens idé såsom högsta praktiska lag, följer, att samvetet äfven 
är känslan af den handling, som öfverensstämmer eller icke med 
den ifrågavarande speciella lagen, ty af hvarje etisk lag följer 
ett sedligt handlingssätt eller en plikt. Samvetet är sålunda 
den form af den moraliska känslan i vidstr. bem., som indi- 
cerar en viss handlings förhållande till förnuftet, betraktadt 
såsom praktisk etisk lag. 

Och däraf slutligen att den förnuftiga lycksalighetskänslan 
är känslan af det speciella sedliga ändamål, som öfverens- 
stämmer med det högsta sedliga ändamålet, följer, att den 
förnuftiga lycksalighetskänslan är känsla af det sedligt goda 
verket, opus morale, och af den harmoni och tillfredsställelse, 
som detta har med sig, ty hvarje sedligt ändamål och moment 
af ett sådant är såsom realiseradt genom dygd och plikt ett 
sedligt godt verk eller opus morale. 
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Vi ha nu kommit fram till samvetet och sett, huru sam- 
vetet förhåller sig till andra förnuftiga känslor, med hvilka 
det har sammanhang. Vi ha funnit samvetet vara en för- 
nuftig känsla af en viss handlings förhållande till förnuftet. 
Men samvetet måste ännu närmare bestämmas. Vi ha att 
närmare bestämma dels det förnuft, som är mått för handlin- 
gen eller i förhållande till hvilket handlingen refereras, dels 
beskaffenheten af detta förhållande och dels slutligen förnuf- 
tets och handlingens sammanhang med föregående och efter- 
följande handlingar och med det förnuft, som i dem är när- 
varande: — Det förnuft, som här är mått för handlingen, är 
icke det absoluta förnuftet och icke heller förnuftet sådant 
det är och innehålles i människans idé i Gud. Detta, är 
ett aflägsnare mått för handlingen, eller detta är det högsta 
mått, till hvilket en handling kan hänföras. Det förnuft, 
hvarom här är fråga, är icke heller förnuftet såsom det lika 
och gemensamma hos alla sedliga väsenden, ty detta är en 
generell norm för handlingen, hvilken norm fattas genom för- 
ståndet, som är en abstraktionsförmåga. Med förnuftet menar 
man här den handlandes eget individuella förnuft och dess 
innehåll, sådant det är aktuellt hos honom för tillfället eller i 
handlandets ögonblick och i den moraliska situation, i hvilken 
den handlande befinner sig. 

Se vi nu på handlingens förhållande till förnuftet, så 
kan detta förhållande vara tvåfaldigt. Handlingen kan näm- 
ligen stå antingen i harmoniskt eller disharmoniskt förhållande 
till förnuftet, allt efter som hon är sedlig eller osedlig, plikt 
eller synd. Den handling, som öfverensstämmer med för- 
nuftet, är af förnuftet fordrad och är sålunda plikt och vid 
en sådan handling erfar människan en känsla af harmoni, och 
den handling, som är stridande mot förnuftet, är synd och 
vid denna handling erfar människan en känsla af disharmoni. 


Den pliktenliga handlingen ställer sinnligheten i rätt förhål- 
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lande till förnuftet och har därför till följd den känsla af har- 
moni mellan sinnligheten och förnuftet, som är det goda sam- 
vetet, under det att den syndiga handlingen, som ställer 
sinnligheten i orätt förhållande till förnuftet, måste hafva 
till följd den -känsla af disharmoni mellan sinnligheten och 
förnuftet, ”som är det onda samvetet. Samvetet är sålunda 
den känsla af harmoni eller disharmoni mellan sinnligheten 
och förnuftet, som man erfar vid en viss handling, allt efter 
som den är sedlig eller osedlig, enlig eller icke med sedelagen. 
Erfar man harmoni mellan sinnligheten och förnuftet vid en 
viss handling, så är detta tecken till att handlingen är enlig 
med förnuftet, fordrad af sedelagen och sålunda sedlig. Erfar 
man däremot disharmoni mellan sinnligheten och förnuftet 
vid handlingen, så är detta tecken till att handlingen är stri- 
dande mot förnuftet eller sedelagen och sålunda osedlig eller 
synd. . Det, som anat viktoöhatt an attidetsouvesstvenne 
arter af behag och obehag, af angenämt och oangenämt 
tillstånd. 

Den harmoni och disharmoni, som i samvetet erfares, 
är förnuftig och icke sinnlig. Det finnes äfven en sinnlig 
harmoni och disharmoni och känsla däraf, en harmoni eller 
disharmoni inom sinnligheten mellan dess krafter och momen- 
ter, men denna harmoni och disharmoni är icke samvete och 
får med detta icke förväxlas. Samvetet är en mer inre och 
djupare harmoni och disharmoni. Samvetet är harmoni eller 
disharmoni mellan hela sinnligheten å ena sidan och förnuftet 
å den andra, såvida denna harmoni och disharmoni har sam- 
manhang med handlandet och indicerar dess beskaffenhet i 
moraliskt afseende. 

Och då samvetet indicerar handlingarnas beskaffenhet i 
moraliskt afseende, så indicerar det äfven sammanhanget 
mellan handlingarna, sammanhanget eller ordningen mellan 


föregående och efterföljande handlingar. Hvarje sedlig hand- 
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ling intager ett visst förhållande till föregående och efter- 
följande handlingar i den handlandes lif, och samvetet indicerar, 
huruvida detta förhållande är rätt, så att handlingarna utgöra 
en serie, ett system eller en idiéell organism, i hvilken hvarje 
handling har sin bestämda plats i förhållande till föregående 
och efterföljande handlingar. Samvetet har sålunda samma 
betydelse inom den lägre sfären af människans sedliga lif, 
"som sedelagen har inom den formellt högre sfären af det- 
samma, så till vida som samvetet bestämmer ordningen och sam- 
manhanget eller förhållandet mellan handlingarna. 

Och genom hvarje sedlig handling framträder förnuftet 
i en viss grad till aktualitet. Samvetet indicerar därför äfven, 
om handlingssätten harmoniera med det förnuft, som har 
framträdt genom de föregående handlingarna och som ten- 
derar att komma till aktualitet i de följande handlingarna. 
Äfven om man har lefvat osedligt och nu har inslagit en 
sedlig lifsriktning, så har dock förnuftet icke helt och hållet 
saknats äfven i de osedliga handlingarna, ehuru det i dem 
icke har varit den bestämmande principen. 

Af den utredning, som nu har blifvit gjord, framgår, att 
samvetet är den förnuftiga känsla af harmoni eller disharmoni 
mellan hela sinnligheten å ena sidan och förnuftet å den andra, 
som människan erfar vid en viss handling och som uttrycker 
handlingens öfverensstämmelse eller strid med den handlandes 
eget individuella förnuft, sådant det är aktuellt hos honom 
och sådant det har framträdt till aktualitet genom hans före- 
gående handlingar och tenderar att komma till aktualitet 
genom de följande. 

Men enligt det allmänna moraliska medvetandet tages 
samvetet äfven i en vidsträcktare bemärkelse. Hvad är 
samvete i vidstr. bem.? Samvetet är här människans sam- 
vetande med Gud af hvad som är rätt eller orätt, ondt eller 


godt i moraliskt och religiöst afseende. Samvetet är här, om 
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icke ett vetande i strängt logisk bemärkelse, dock en form 
af människans moraliska medvetande och reflexion och således 
icke endast en känsla. Och då samvetet alltså är en yttring 
af människans moraliska medvetande, så har det såsom allt 
medvetet förnimmande omdömets form. Till grund för detta 
omdöme ligger samvetet såsom känsla eller samvetskänslan, 
d. ä. samvete i inskr. och egentlig bemärkelse. Det är på 
grund af den förnuftiga känsla, som åtföljer handlandet, som 
människan är samvetande med Gud om hvad som är rätt 
och orätt, ondt och godt i moralisk och religiös mening. 
Samvetet är således dels det behag och obehag mellan hela 
sinnligheten å ena sidan och förnuftet å den andra, d. ä. den 
harmoniska eller disharmoniska förnuftiga känsla, som männi- 
skan erfar vid en viss handling, denna handling må vara 
pågående, förestående eller öfverstånden och på grund af 
hvilken hon bedömer handlingen i ena fallet såsom plikt, 
om hon erfar harmoni vid handlingen, och i andra fallet 
såsom synd, om hon erfar disharmoni vid handlingen, och 
dels är samvete i vidstr. bem. hela det praktiska omdöme, 
som människan fäller om handlingen. 

För att klart inse samvetets betydelse ha vi nu äfven att 
taga i betraktande de olika slag af handlingar, som tillhöra 
det sedliga lifvet. 

De sedliga handlingarna äro af tvenne slag, dels gene- 
rella och dels individuella sedliga handlingar. De förra före- 
tagas på grund af den moraliska lagen och dess klart insedda 
fordringar. Eller, de generella sedliga handlingarna företagas 
efter objektiva decisionsgrunder, d. v. s. efter decisionsgrun- 
der, som ha begreppets form och som äro gemensamma för 
alla sedliga väsenden eller som af alla sedliga väsenden kunna 
klart inses och fattas. De individuella sedliga handlingarna 
däremot företagas på grund af den handlandes enskilda pröf- 
ning i hvarje speciellt fall med afseende på den situation, som 
är för handen, eller de företagas på grund af subjektiva 
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decisionsgrunder, d. v. s. efter decisionsgrunder, som ha käns- 
lans form och som icke på samma sätt äro gifna för någon 
annan än den handlande själf. Känslan är ett subjektivt 
och individuellt, som icke på samma bestämda sätt eller i 
samma bestämda form kan förekomma hos någon annan än 
den handlande själf, under det att de moraliska begreppen 
äro ett objektivt och generellt, som är gemensamt för alla 
sedligt handlande väsenden. Samvetet är nu decisionsgrund 
för de individuella sedliga handlingarna eller för de handlingar, 
som företagas efter subjektiv decision, under det att de mo- 
raliska begreppen äro decisionsgrunder för de generella sed- 
liga handlingarna. 

Härefter komma vi till frågan om samvetets indelning. 
Samvetet indelas för det första efter sin beskaffenhet i godt 
och ondt samvete. Det goda samvetet är den förnuftiga 
känsla af harmoni mellan sinnligheten och förnuftet, som man 
erfar vid den handling, som är sedlig, och det onda sam- 
vetet är den känsla af disharmoni mellan sinnligheten och 
förnuftet, som man erfar vid den handling, som är osedlig. 
Det onda samvetet är mer märkbart, mer förnimbart och 
lifligt än det goda samvetet. Känslan af disharmoni, känslan 
af brist, af behof och af strid är märkbarare och lifligare än 
den motsatta känslan af harmoni och tillfredsställelse. För- 
hållandet är detsamma här som i sinnligt afseende. Den 
harmoniska känslan af kroppens normala tillstånd, af hälsa 
och välbefinnande, är mindre märkbar och liflig än den mot- 
Satta känslan at sjukdom,-atr lidande och af nod. För det 
andra indelas samvetet efter graden af sin liflighet i sofvande 
och wvakande samvete. Det förra är mindre, det senare är 
mer lifligt och märkbart framträdande. Däremot kan man 
icke tala om ett förstockadt samvete. Det är endast männi- 
skan, som är förstockad, då hon är så försänkt i det sinnliga 


och världsliga, att hon icke ger akt på sitt samvete. För 
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det tredje indelas samvetet efter dess tidsförhållande till 
handlingen i a) conscientia antecedens, b) c. concomitans och 
c) c. subsequens, allt efter som det yttrar sig före, under eller 
efter handlingens begående. Det sista är märkbarast, ty sedan 
handlingen har blifvit företagen, upphöra de till synd drifvande 
motiven att verka, och, nu kan samvetet göra sig gällande i 
hela sin liflighet. För det fjärde indelas samvetet efter inne- 
hållsmomenterna i sedlighetens idé, af hvilka det är 
ett uttryck och till hvilka handlingen står i förhållande, i det 
individuella samvetet, det sociala samvetet och det religiösa 
samvetet. Innehållsmomenterna i den sedliga ideen i vidstr. 
bem. äro nämligen individualitetsmomentet, socialitetsmomentet 
och = religiositetsmomentet i densamma. <Individualitetsmo- 
mentet innebär, att den sedlige betraktas i och för sig själf; 
socialitetsmomentet innebär, att den sedlige har lif och leda- 
motskap i samhällen, personae morales, och religiositetsmo- 
mentet innebär, att den sedlige har lif och ledamotskap i 
Gud och i Guds rike. Liksom nu samvetet i allmänhet eller 
i det hela är den förnuftiga känslan af en handlings öfver- 
ensstämmelse eller strid med sedlighetens idé i vidstr. bem., 
sådan den är aktuell för tillfället eller i handlandets ögonblick 
hos den handlande, så är det individuella samvetet den för- 
nuftiga känslan af en handlings öfverensstämmelse eller strid 
med individualitetsmomentet i den sedliga ideen, det sociala 
samvetet är den förnuftiga känslan af en handlings öfverens- 
stämmelse eller strid med socialitetsmomentet i den moraliska 
ideen och det religiösa samvetet är den förnuftiga känslan 
af en handlings öfverensstämmelse eller strid med religiosi- 
tetsmomentet i den moraliska ideen. 

Vi komma nu till besvarandet af den frågan, huru sam- 
vetet kan framträda och yttra sig olika hos olika människor 


och folk samt huru det kan yttra sig olika äfven hos en och 
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samma människa under olika stadier af hennes andliga ut- 
veckling. Samvetet är olika hos hvarje människa för det 
första på den grund, att det är en känsla och att känslan 
är det subjektiva och individuella, som är olika hos hvarje 
människa. Det gifves icke två människor, som ha alldeles 
samma känsla och därför ha de icke heller alldeles samma 
samvete eller samvetet yttrar sig icke på specifikt samma 
sätt hos dem båda. Det, som är på egendomligt sätt be- 
stämdt hos hvarje människa, kan icke vara lika hos alla. 

För det andra är samvetet olika hos hvarje människa 
på den grund, att det är uttryck af människans ursprungliga 
och eviga väsen i Gud och då hvarje människa har sitt eget 
individuellt bestämda väsen, som icke är detsamma för någon 
annan människa, så blir äfven samvetet, som har detta män- 
niskans väsen i Gud till sitt innehåll eller som är uttryck 
och följd af detta väsen, olika hos hvarje människa. Sam- 
vetet är uttryck af människans idé, och då hvar människa 
har sin egen egendomligt bestämda idé att förverkliga i 
lifvet, så blir äfven samvetet, som i dunkel form återger 
ideens egendomlighet, olika hos olika människor. 

För det tredje är samvetet olika hos olika människor 
och hos en och samma människa under olika tider på den 
grund, att det indicerar ordningen och sammanhanget mellan 
handlingarna och utvecklingsmomenterna i människans lif, så 
att det, som nu utvecklas, kommer i harmoni med det, som 
redan är utveckladt. Sättet, hvarpå samvetet yttrar sig, blir 
nu beroende af hvilka handlingar eller utvecklingsmomenter 
som gått förut. Samvetet måste därför yttra sig på ett sätt 
hos barnet och på ett annat sätt hos den i andligt afseende 
fullt utvecklade människan. Samvetet yttrar sig nu olika allt 
efter det utvecklingsstadium, på hvilket människan står i 
andligt afseende. Och då det icke kan gifvas två människor, 
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som stå på alldeles samma utvecklingsgrad i andligt afseende, 
så kan icke heller samvetet hos dem vara lika eller yttra 
sig på samma sätt. Samvetet yttrar sig på ett sätt hos den, 
som har ett mindre utveckladt andligt lif och på ett annat 
sätt hos den, som har kommit till ett högre och fullkomligare 
andligt lif. 

För det fjärde är samvetet olika hos hvarje människa 
på den grund, att det är mäktigt af kultur. Samvetet kan 
kultiveras till allt högre och högre grader af klarhet, af lif- 
lighet, af rfenhet och af precision. > Till en början är sam- 
vetet icke märkbart eller skönjbart hos människan. Det 
enda, som nu är aktuellt hos henne, är det sinnliga eller sinn- 
liga känslor. Men fastän samvetet nu är omärkbart, så är 
det därför icke helt och hållet frånvarande eller overksamt 
hos människan. Det finnes ingen människa, som helt och 
hållet saknar samvete. Samvetet finnes äfven nu såsom anlag 
och möjlighet hos människan, ehuru det icke har kommit 
till utveckling. Sedan sinnligheten först en tid har varit ak- 
tuell, så framträder slutligen äfven samvetet. Men dunkelt 
är det till en början. Det märkes föga, och blott ofullkom- 
ligt och momentant skiljer det sig från sinnliga känslor. Men 
samvetet kan utvecklas genom många grader af aktualitet. 
Det kan kultiveras och därigenom öfvergå till allt högre 
och. högre grader” af aktualitet, liflighet, renhet och 
precision. . Och ju mer människan utvecklas i andligt af- 
seende, desto mer utvecklas äfven samvetet, och ju mer det 
utvecklas, ju mer vidgas dess sfär, så att det märkes vid 
allt speciellare och speciellare handlingar. 

Härefter komma vi till frågan, huruvida det kan gifvas 
ett irrande samvete. Af samvetets begrepp såsom varande 
en. känsla följer, att det icke kan irra. Detsär människan 
såsom omdömeskraft som irrar, men icke samvetskänslan. 
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Om en känsla gäller, att antingen har man en känsla eller 
har man den icke, men däremot kan man icke säga, att den 
irrar. Man kan icke vid en ond handling, som är stridande 
mot förnuftet, erfara en harmonisk förnuftig känsla, och icke 
heller kan man vid en god handling, som är enlig med för- 
nuftet, erfara en disharmonisk förnuftig känsla, hvilket skulle 
vara förhållandet, om det kunde gifvas ett irrande eller miss- 
ledande samvete. En handling, som är enlig med förnuftet, 
kan endast verka en harmonisk förnuftig känsla, och den 
handling, som är stridande mot förnuftet, kan endast verka 
en disharmonisk förnuftig känsla. Motsatsen skulle innebära, 
att någonting kunde verka sin egen motsats, hvilket är otänk- 
bart. Någon irring kan därför icke finnas hos samvetet 
såsom sådant. Det är människan, som irrar, då hon dömer 
med anledning af sin känsla. Eller, människan begår misstag, 
då hon söker förklara sin känsla eller då hon söker finna 
grund," bestämmande princip för sin känsla. Människan kan 
antaga, att den känsla hon erfar, är verkad af en vzss hand- 
ling, ehuru hon är verkad af en arzar handling. Människan 
kan erfara ett sinnligt behag eller en sinnligt harmonisk känsla 
och hänföra denna känsla till en viss handling, i tro att hon 
nu erfar ett godt samvetes vittnesbörd vid den ifrågavarande 
handlingen, som därför antages vara en god handling, äfven 
om den i sig själf icke är detta. Men samvetet är ingen 
känsla af sinnlig art. Likaså kan människan äfven erfara ett 
sinnligt obehag eller en sinnligt disharmonisk känsla och refe- 
rera denna känsla till en viss handling, i tro att hon är det 
onda samvetet. Här är det människan som irrar, emedan 
hon såsom omdömesförmåga hänför en handling till oriktig 
grund, eller emedan hon förväxlar det sinnliga med det för- 
nuftiga, sinnliga känslor med förnuftiga känslor. 

Om någon t. ex. säger, att han erfar obehag i sitt sam- 


vete vid att göra krigstjänst och därför åberopar sig på sam- 
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vetsfrihetens rätt för att undandraga sig krigstjänsten, ty 
handlingar, vid hvilka man erfar obehag i sitt samvete, 
kan man enligt denna rätt icke åläggas att företaga, så miss- 
tager sig en sådan person om sitt samvete. Staten har 
nämligen rätt att fordra krigstjänst af statsborgaren, hvaraf 
följer att statsborgaren har skyldighet att prestera krigstjänst, 
och om någon nu säger, att han erfar obehag i sitt samvete 
vid att uppfylla sin medborgerliga plikt, så är ju detta orim- 
ligt. Ingen kan: erfara obehag i sitt samvete vid pliktupp- 
fyllelse, ty plikten är af allt det, som mest harmonierar med 
förnuftet, och det, som harmonierar med förnuftet, verkar 
äfven med förnuftet harmonierande känslor. Däremot kan 
plikten stå i strid med sinnligheten och äfven verka sinnliga 
känslor, som äro disharmoniska. Den, som åberopar sam- 
vete såsom skäl för att undandraga sig krigstjänst, erfar ett 
sinnligt obehag, som han hänför till krigstjänsthandlingen och 
som han förväxlar med samvete. Han förväxlar sålunda det 
sinnliga med det förnuftiga. Detsamma är äfven förhållandet 
i många andra falll "Denit rex; somisäger, att han: eman 
behag i sitt samvete, när han bryter ett löfte, som är gifvet 
till en kättare, emedan han anser sig icke vara skyldig att 
hålla ett sådant löfte, erfar ett sinnligt behag eller en sinnligt 
harmonisk känsla vid den ifrågavarande handlingen eller vid 
det ifrågavarande löftesbrottet, och denna sinnliga känsla antar 
han vara det goda samvetet. Han förväxlar sålunda det 
sinnliga med det förnuftiga. 

En annan anledning till antagandet af ett irrande sam- 
vete är, att man förväxlar det med ett föreställningssätt om 
rätt och orätt och då man nu ser, att olika människor och 
folk ha olika och motsatta föreställningssätt om rätt och orätt, 
så antager man, att det gifves ett irrande samvete. Hvad e 


folk antager vara rätt, antager ett annat folk vara orätt. 
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Icke-kristna folk antaga, att offer t. o. m. af människor är 
religiös plikt, under det att samma handlingar för kristna 
folk äro synd. På grund häraf antaga de nu, att det gifves 
ett irrande samvete. Men samvetet är icke ett föreställ- 
ningssätt om rätt och orätt utan en förnuftig känsla, på 
grund af hvilken man bedömer ett handlingssätt såsom 
varande rätt eller orätt, sedligt eller osedligt. Och ett sådant 
omdöme är alltid sant, såvida det verkligen stöder sig på 
samvetet och icke på andra och sinnliga känslor, som man 
förväxlar med samvetet. 

Då man står på låg kulturgrad i andligt afseende, så 
förbinder man med det heliga, med det religiösa och sedliga, 
handlingar, som 1 sig själfva äro irreligiösa och osedliga, och 
häraf blir följden, att man tror sig erfara ett godt samvete, 
när man företager de nämnda handlingarna, och ett ondt 
samvete, när man underlåter eller försummar desamma. Det 
är sålunda här sinnliga känslor, som man refererar till hand- 
lingssätt, som likaledes äro sinnliga, ehuru de antagas vara 
religiösa och sedliga. Häraf ser man vikten för människan 
af andlig bildning äfven för att undgå en oriktig uppfattning 
af samvetet. 

Hans Edfeldt. 


Kyrklig Tidskrift 1906. Häft. 3. 


220 MARTIN JOHANSSON 


I Prästlöneregleringsfrågan. 


I denna för svenska kyrkans prästerskap och tillika för 
hela kyrkans framtida ställning mycket betydelsefulla fråga 
hafva under de senaste veckorna utkommit tvenne publika- 
tioner, som äro ägnade att tilldraga sig alla intresserades 
uppmärksamhet. Vi mena kammarkollegiets utlåtande öfver 
prästlöneregleringskommitténs betänkande och förslag angå- 
ende reglering af prästerskapets aflöning och därmed sam- 
manhängande frågor samt kammarkollegiets och statskonto- 
rets gemensamma utlåtande öfver det af sagda kommitté 
framställda förslag till kyrkofond. Det först nämnda utlåtan- 
det upptager 268 kvartsidor, det andra 55 s. samma format. 
Båda utlåtandena äro af intresse redan därigenom, att de gan- 
ska utförligt återgifva de utlåtanden, som i resp. frågor afgif- 
vits af lokala myndigheter inom stiften och länen samt huf- 
vudstaden såväl som af domänstyrelsen. Men de förtjäna 
ock så mycket mer beaktande, som de sannolikt komma att 
erhålla stor betydelse vid affattandet af de lag- och författ- 
ningsförslag, som antagligen äro att från regeringen vänta i 
de ifrågavarande ärendena. Det torde därför icke vara olämp- 
ligt att i denna tidskrift något redogöra för dessa utlåtanden. 
Af flera skäl kan dock denna redogörelse icke göra anspråk 
på någon fullständighet. Vi inskränka oss hufvudsakligen 
till att beröra åtskilliga punkter, angående hvilka de cen- 
trala myndigheterna antingen föreslagit sådant, som synes oss 
vara en förbättring i prästlöneregleringskommitténs förslag, 
eller ock uraktlåtit föreslå sådana ändringar i dessa förslag, 
som synts oss behöfliga. 

En anmärkning må härvid förutskickas. I båda de här 
ifrågavarande utlåtandena har såsom »föredragande» anteck- 


nats det kammarråd, som själf varit medlem af prästlönereg- 
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leringskommittén. Detta kan vid första påseende Synas 
mindre egentligt, då ju den föredragande alltid måste anses 
utöfva ett särskildt inflytande på de kollegiala besluten och 
sålunda i förevarande fall kunde synas tala i egen sak, be- 
döma det arbete, i hvilket han själf tagit en framstående del. 
För den ifrågavarande anordningen talar emellertid den om- 
ständigheten, att den föredragande förklarligtvis setat inne 
med en särskild sakkunskap och mer än någon annan varit 
i stånd att bedöma innebörden och räckvidden af de förslag, 
som varit föremål för granskning. Och att den ifrågavarande 
högt aktade mannen iakttagit vederbörlig objektivitet och 
opartiskhet, framgår med all tydlighet däraf att han, antagli- 
gen påverkad af de skäl, som från olika håll framställts, nu 
instämt i ett rätt afsevärdt antal anmärkningar mot kommit- 
terades förslag. 

Vi fästa oss nu först vid kammarkollegiets utlåtande. 
Efter en inledande öfverblick bland annat öfver grund- 
tankarna i kommitténs förslag meddelas principyttranden 
öfver kommattens förslag om förändrad anordning. af det 
kyrkliga beskattningsväsendetr. Kollegiets eget yttrande i 
detta afseende innebär med ett enda undantag en anslutning 
till hvad kommittén föreslagit. Då kollegiet sedermera öf- 
vergår till en granskning i detalj af de remitterade förslagen, 
berör det inledningsvis, efter ett understödjande af samtliga 
förslagen med hänsyn till deras allmänna innebörd, några 
spörsmål, som afse samtliga förslagen eller åtminstone flera 
af dem. 

I afseende på dessa spörsmål må först nämnas, att 
kollegiet, som oss synes med rätta, icke i likhet med kom- 
mittén afvisar förslaget om införande af kontrakts- eller rese- 
adjunkter. Det är, säger koll., ett förslag, som bör upp- 
märksammas och underkastas pröfning särskildt af de kyrk- 
liga myndigheterna. Kollegiet anser dock, att man bör tillse, 
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att nödiga medel finnas till aflöning af det fast anställda 
prästerskapet, »innan kyrkans tillgångar anvisas för en ny- 
skapelse, hvilken antagligen utan skada ännu någon tid kan 
umbäras». För vår del tro vi, att om denna fråga icke upp- 
tages i samband med den nu väntade lagstiftningen, det 
torde dröja länge nog, innan den åter upptages. — Kollegiets 
ståndpunkt i fråga om de s. &. ständiga adjunkterna är äf- 
ven en annan än kommitténs. Kommitténs framställning i 
fråga om denna institution har afstyrkts af samtliga domka- 
pitlen, med undantag af Växiö och Lunds, samt af flera läns- 
styrelser. Koll. anser, att denna institution endast med 
största varsamhet bör användas. Det enda fall, då koll. sy- 
nes anse, att ständig adjunkt vore af nöden, är då i mycket 
kräfvande församlingar kyrkoherden i församlingsvården icke 
röner allt det tillmötesgående af pastoratets komminister, som 
vore för ett framgångsrikt arbete erforderligt. Men detta är, 
så vidt vi kunna se, helt enkelt att upphäfva begreppet »stän- 
dig» adjunkt, ty ett sådant missförhållande, som det af koll. 
här tänkta, är ju i hög grad tillfälligt och kan när som helst 
af mer än en anledning ändras. Snarare kan i en viss me- 
ning ständig adjunkt vara af nöden, då inom en församling 
en ny ordinarie prästerlig befattning är af behofvet påkallad, 
men till följd af en eller annan anledning, exempelvis bris- 
tande tillgångar, ännu icke kan införas. I sådana fall kan 
det vara lämpligt att, såsom ock på sina ställen redan skett, 
ålägga pastor att tillsvidare hålla ständig adjunkt. Men 
detta kan ju utan svårighet anordnas af vederbörande myn- 
dighet och motiverar alls icke införandet i allmän lagstiftning 
af en sådan institution, som af kommittén föreslagits. Då 
nu äfven kammarkollegiet tagit afstånd från detta förslag, så- 
dant det af kommittén blifvit tänkt, är det att hoppas, att 
det ej föranleder vidare åtgärd. — Slutligen må här nämnas, 


att koll. ställer sig tveksamt om det sätt, på hvilket kyrkans 
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medbestämmanderätt i fråga om de ärenden, som behandlas 
i föreliggande lagförslag, må varda betryggad. »Måhända», 
säger kollegiet till sist, »finnes ingen annan utväg att i grund- 
lagsenlig ordning bereda ett sådant skydd, än att prästerska- 
pets privilegier i behörig ordning underkastas nödig jämkning 
med hänsyn till innehållet i den af kommittén nu föreslagna 
lagstiftning». 

Med afseende på kollegiets yttrande öfver förslaget till 
lag om indragning till statsverket och afskrifning af präster- 
skapets tionde samt ersättning därför må först antecknas, att 
kollegiet anser det icke vara oskäligt, att under någon öfver- 
gångstid fastighetsägarne förpliktas lämna ett särskildt bidrag 
till statsverkets utgifter för fullgörande af den ersättnings- 
skyldighet till kyrkofonden, staten åtagit sig med anledning 
af tiondens och öfriga fastighetsafgifters indragning. — En för- 
bättring i kommitténs förslag $ 6 synes det afgjordt vara, 
när kollegiet föreslår, att paragrafen omarbetas i syfte att 
de till statsverket indragna afgifter till prästerskapet skola, i 
den mån de icke afskrifvits, debiteras, uppbäras och redovisas 
af kronans vederbörande uppbördsmän i den för kronoupp- 
börden stadgade ordning. Därigenom blefve bland annat de 
för ändamålet erforderliga föreskrifter väsentligen förenklade. 

Kollegiet behandlar därefter förslag till lag angående 
reglering af prästerskapets aftöning. Vid 8 1 i detta lagför- 
slag anmärkes, att prästerskapet utom Stockholm borde så 
till vida likställas med prästerskapet i Stockholm, att det 
erhölle rätt till godtgörelse för efterforskning, som kräfves för 
uppgift eller afskrift från kyrkoarkiv; frågan torde dock, me- 
nar kollegiet, lämpligast ordnas genom ett tillägg till förord- 
ningen angående expeditionslösen. Anmärkningen saknar 
icke sin befogenhet. Den i nu gällande löneregleringar 
vanliga föreskriften, att all betalning till prästerskapet för 


särskilda tjänsteförrättningar skall upphöra, kan, såsom erfa: 
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renheten visat, af rent okynne missbrukas till att vålla en 
präst tidsödande arbete för efterforskningar, som kunna vara 
behöfliga för utfärdande af vissa betyg. — Angående den i 
2 8 omtalade löneregleringsnämnden är kollegiet så långt ifrån 
att tillstyrka en kommittéledamots reservationsvis framställda 
yrkande, att äfven komministrar varda i nämnden representerade, 
att kollegiet föreslår, att allt tal om representantskap för 
prästerskapet i nämnden uteslutes. Om till stöd för detta 
förslag anföres hvad kommittén föreslår angående uppgifter 
från prästerskapet och dettas rätt att yttra sig öfver nämn- 
dens förslag, synes detta svårligen vara ett tillräckligt argument, 
då ju den särskilda sakkunskap, som af ett pastorats präs- 
terskap innehafves, måste vara af betydelse för förhandlingarna 
inom själfva regleringsnämnden. — I anslutning till ett tidi- 
gare underdånigt utlåtande föreslår kollegiet, att en form med 
i obligatorisk utarrendering af prästerskapets bostadsboställen 
bör upptagas vid sidan af den utaf kommittén föreslagna 
fakultativa utarrenderingen. Den sist nämnda torde väl dock 
vara den för behofvet tillräckliga. — Vid öfvervägande af att 
kyrkofonden endast i inskränkt omfattning kan åtaga sig de 
utgifter, som fordras särskildt för förestående nybildningar, 
uttalar kollegiet sin benägenhet att understödja det af en 
reservant inom kommittén framställda förslag, att en afgift 
af tio öre för hvarje person af folkmängden inom ett pastorat 
skulle få beräknas för de närmast härefter inträdande löne- 
regleringar, men att församlingens bidragsskyldighet sedermera 
skulle. inskränkas till en uttaxering af 5 öre profyrk. — Ett 
domkapitel hade yrkat, att, under förutsättning af en noggrann 
utredning angående villkor och förutsättningar, lagligt erkände 
dissenters borde i viss män frikallas från skyldigheten att bi- 
draga till aflöning af svenska kyrkans prästerskap. Till detta 
yrkande ansluter sig kollegiet. Saken, i och för sig mycket 


behjärtansvärd, stöter dock på den obestridliga svårigheten 
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att bestämma, / hvad mån den ifrågasatta frikallelsen bör 
äga rum; oöfvervinnelig torde: svårigheten dock icke vara. — 
Kollegiet biträder det af flera myndigheter understödda för- 
slaget om afskaffande af personliga afgifter till prästerskapets 
aflöning. Kollegiet förmenar, att detta icke kan anses hafva till 
påföljd ett minskadt intresse för de kyrkliga institutionerna. 
Vid denna mening våga vi för vår del dock sätta ett fråge- 
tecken. — I fråga om $$ 8—10 hade reservanten Ekström 
yrkat en omarbetning at kommitténs förslag för att få tydligt 
uttryck åt den tanken att, där särskild förmån blifvit genom 
enskild donation tillförsäkrad innehafvare af viss prästerlig 
tjänst i syfte att bereda denne ökad inkomst, där borde denna 
förmån oafkortad komma innehafvaren till godo och icke i 
någon mån användas till betäckande af den aflöning, som, 
därest donationen icke blifvit gjord, bort till tjänstinnehafvaren 
utgå. Flera domkapitel och länsstyrelser hade yttrat sig i 
samma riktning, och kollegiet ansluter sig äfven till reserva- 
tionen och yrkar omarbetning af dessa paragrafer i hufvudsaklig 
öfverensstämmelse med reservantens redaktionsförslag. — $ 
18 vill kollegiet hafva så omredigerad, att vid frågan om 
ersättning i penningar för adjunkts bostad och vivre icke 
talas om frivillig uppgörelse mellan vederbörande och att 
icke domkapitel skulle, obundet af någon bestämmelse om 
ett maximum, skilja mellan de tvistande; paragrafen skulle i 
detta afseende blott bestämma, att godtgörelse skall till ad- 
junkten utgifvas i enlighet med de af K. M. därom meddelade 
föreskrifter. Detta synes oss vara en afgjord försämring af 
kommitténs förslag. Förhållandena kunna å olika orter och 
till och med å olika platser af samma trakt vara så väsent- 
ligen olika, att det skulle i många fall leda till obillighet, om 
man endast hade en allmän författning att tillgå i fråga om 
beloppet af godtgörelse för bostad och vivre. Äfven andra 
omständigheter, t. ex. ordinariens förmögenhetsförhållanden och 
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om adjunkten har familj eller icke, kunna i någon mån böra 
tagas i betraktande vid denna frågas afgörande. Och någon 
risk att domkapitlen skulle i detta stycke förfara godtyckligt 
förefinnes ju icke, då domkapitlets beslut alltid kan i veder- 
börlig ordning öfverklagas. — I likhet med kommittén föreslår 
kollegiet, att ordinarie präst, som förordnats att annan i hans 
tjänst biträda, skall hafva ersättning allenast för bostad och 
vivre. Reservanten Ekströms förslag i detta afseende synes 
oss mer med billighet öfverensstämmande. Om till stöd för 
den ringare ersättningen anföres, att »det är helt och hållet 
öfverlämnadt åt den ordinarie tjänstinnehafvarens fria vilja, 
om han skall mottaga något förordnande eller icke», så undra 
Vi, om. denna sats ar tullte nallbat rv en öskulesirtdeman 
prästbrist kunna leda därhän, att själavården i en församling 
shelt enkelt nedlades, äfven om inom samma församling eller 
t. o. m. inom en angränsande församling funnes en ordinarie 
prästman, som utan synnerlig svårighet kunde jämte uppehållande 
af egen befattning under någon tid lämna nödigt biträde åt annan 
ordinarie präst. — De paragrafer i detta lagförslag, som handla 
om byggnadskostnaderna å ecklesiastika boställen och bygg- 
nadslånekassor, lämnas utan väsentlig anmärkning från kollegiets 
sida. Kollegiet fäster dock uppmärksamheten därpå att, i den 
mån förslaget om reglering af byggnadskostnaderna förutsätter 
tillvaron af byggnadslånekassor, den grund, hvarpå samma 
förslag hvilar, synes ganska svag till följd af 1903, års riks- 
dags negativa beslut i dessa frågor. Men äfven om bygg- 
nadslånekassor ej skulle komma till stånd, anser kollegiet, att 
tanken på en reglering af byggnadskostnaderna vid ecklesia- 
stika bostadsboställen i hufvudsaklig öfverensstämmelse med 
kommitténs nu föreliggande förslag icke bör öfvergifvas. 
— Kommittén hade i 32 $ föreslagit bestämmelser, som åsyf- 
tade att förebygga, det vid öfvergången till den nya lönereg- 
leringen de dåvarande innehafvarne af prästerliga tjänster 
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skulle lida för stor minskning i dittillsvarande inkomster. Kom- 
mitténs förslag till formulering i denna fråga var dock i flera 
afseenden mindre lyckadt, kanske företrädesvis därutinnan, att 
man enligt den formuleringen tog hänsyn icke till den verkliga 
inkomsten enligt 1862 års reglering utan till den vid samma 
reglering beräknade inkomsten. Kollegiet har nu föreslagit 
en alldeles ny formulering af denna paragraf, och denna for- 
mulering synes afgjordt vara att föredraga framför kommitténs. 
Icke utan skäl anser ock kollegiet riktigast att utbryta denna 
paragraf ur detta lagförslag och förlägga den till lagen om 
kyrkofond. — Frågan om ålderstillägg åt ordinarie präster har 
upptagits till behandling i en del myndigheters yttranden. 
Med anledning däraf uttalar kollegiet den mening, att det 
torde förtjäna tagas i öfvervägande, huruvida icke äfven det 
ordinarie prästerskapets aflöning kunde grundas på principen 
af en ökning efter någon tids mellanrum, därvid kollegiet 
likväl icke afser, att den periodiska löneförbättringen skulle 
i och för sig medföra större kostnader, än om det af kommit- 
tén föreslagna lönesystem, med något större utgiftsstat än för 
närvarande, blefve tillämpadt. Kollegiets ståndpunkt i denna 
fråga förtjänar utan tvifvel allt behjärtande. Så länge emel- 
lertid ingen närmare utredning i frågan föreligger, torde den 
väl böra blifva allenast en framtidsfråga.— Det torde böra an- 
märkas, att tvenne medlemmar i kollegiet såsom särskild me- 
ning uttalat, att i I 6 mom. I borde ingå bestämmelse därom, 
att vid uppskattning af skoglösa eller skogfattiga boställens 
afkastning afdrag göres för den kostnad, boställshafvaren be- 
räknas få vidkännas för inköp af husbehofsvirke till andra 
ändamål än nybyggnad och underhåll af boställets laga hus. 
Det synes, som om kollegiets allmänna reflexion sid. 114 icke 
vore tillräcklig för bemötande af denna anmärkning. 
Kollegiet behandlar därefter förslaget till föreskrifter 


angående beräkning af prästerskapets aftöning. Härvid föreslas 
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i kommitténs förslag åtskilliga förändringar, hvilka måste anses 
såsom förbättringar. Hit hör först, att kollegiet anser, att 
en kontant minimilön af 2,400 kronor för komminister och 
3,600 för kyrkoherde ingalunda är oskälig. Kommittén hade 
som bekant föreslagit resp. 2,000 och 3,500. I betraktande 
särskildt af penningevärdets fallande måste kommittéförslaget 
anses vara oantagligt, så mycket mer som de nya reglerin- 
garna i de flesta fall ännu icke på mycket länge inträda och sedan 
under 20 år skola vara gällande. Det kan till och med starkt 
ifrågasättas, om icke kollegiets förslag hvad kyrkoherdarne 
angår borde höjas med ett par hundra kronor. — »Med be- 
stämdhet» afråder kollegiet från införandet i nu omhandlade 
författning af en föreskrift om obligatorisk förhöjning med 
vissa procent af de löner, som enligt de allmänna grunderna 
beräknats för prästerskapet i vissa landsdelar. Därigenom 
skulle, säger kollegiet, offras en af systemets enligt kollegiets 
åsikt mest framträdande förtjänster, nämligen dess elasticitet, 
dess förmåga att anpassa sig efter förhållandena 3 särskilda 
orter. Kollegiet tänker härvid tydligen på kommitténs förslag 
att kyrkoherdarne i Skånes landspastorat skulle erhålla en 
förhöjning af 20 å 25'/, å den för andra landsorter bestämda 
lönen. Detta ytterst svagt motiverade förslag har bland an- 
nat medfört, att, enligt kommitténs på förslagets bestämnin- 
gar grundade tabeller, lönen i medeltal för kyrkoherdarne i 
det odelade Hernösands stifts landspastorat skulle understiga 
medellönen för kyrkoherdarne i Lunds stifts landspastorat 
såväl under förutsättning att nu bestående indelning och or- 
ganisation bibehålles som under förutsättning att de af kom- 
mittén föreslagna ändringar i detta afseende genomföras. Det 
behöfves för den, som något känner förhållandena i de båda 
motsatta landsändarna, ej uppvisas, hvilken uppenbar orim- 


lighet dylikt innebär. Reservanten Ekström har så till vida 
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modifierat kommitténs ifrågavarande förslag, att han för präs- 
terna i Skåne samt i Dalarne och Norrland föreslagit en för- 
höjning i den efter allmänna grunder uträknade lönen. Detta 
vore ju tydligen mera rimligt, men ännu bättre synes oss 
kollegiets ståndpunkt vara, då det ju alltid kan hafva sina 
betänkligheter att utan vidare ställa hela provinser under ett 
gemensamt skema. Det är nog, såsom koll. i detta samman- 
hang säger, säkrast, att »en vidsträckt rätt tillägges den hög- 
sta verkställande myndigheten att vid lönebeloppens faststäl- 
lande ”laga efter omständigheterna». — Vid behandling af 
$$ II och 12 yttrar kollegiet, att ehuru förslaget om adjunk- 
ternas löneförmåner synts koll. i det hela tillfredsställande, 
kan koll. dock icke tillstyrka, att samma förslag varder fast- 
stäldt, innan det ånyo granskats i belysning af de förhållan- 
den, som råda vid tiden närmast före de nya löneregleringar- 
nas uppgörande. Dervid, fortsätter koll., torde det nog visa 
sig nödvändigt att något höja den ersättning, som skall utgå 
ill adjunkt, när han icke in natura åtnjuter förmånen af bo- 
stad och vivre. Så mycket mer beaktansvärdt synes detta 
förslag, som det af kom. föreslagna ersättningsbeloppet till 
adjunkt på landet, eller 500 kr., redan nu å vissa orter visat 
sig alldeles otillräckligt redan för ogift adjunkt, ännu mer för 
gift sådan. — I fråga om prostarvoden föreslår kollegiet den 
ändring i kommitténs förslag att rätten att beräkna fyllnads- 
belopp för areal i land ej må upphöra, förr än arealen öfver- 
skridit 30,000 kvadratkilometer. Kommittén hade satt såsom 
gräns 10,000 kvadratkilometer. Ändringen skulle få betydelse 
för ej mindre än åtta prostar i de båda nordliga stiften. Och 
att dessa prostar få tillgodogöra sig den vidsträcktare arealen, 
är så mycket mera af behofvet påkalladt, som de flesta af 
dessa prosterier helt eller delvis tillhöra Lappmarken, hvarest 
visitationer enligt gällande föreskrifter böra hållas hvart tredje 


år. — Utöfver hvad nu blifvit berördt synes med allt fog kunna 
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riktas anmärkningar mot åtskilliga af de bestämmelser, som 
kommitténs nu föreliggande förslag innehåller. Detta har 
ock skett af stifts- och länsstyrelser, utan att koll. däri instämt 
eller ens yttrat sin mening angående de anmärkta punkterna. 
Till sådana punkter räkna vi, az kommittén vid frågan om 
lönernas beräkning taxerat det ökade arbete, som uppkom- 
mer genom duplikationsskyldighet och förefintligheten af flere 
församlingar inom ett pastorat väl högt, under det att den 
tillökning i arbete, som uppkommer genom församlingarnas 
areal blifvit jämförelsevis underskattad, az kommittén vid be- 
räknandet af församlingarnas och kontraktens areal uteslutit 
de inom arealen befintliga vatten, az det visst icke alltid är 
fallet, hvad kommittén vid sina beräkningar antagit, att lef- 
nadskostnaderna i stad äro högre än på landet. Hvad sär- 
skildt angår uteslutande af vatten vid beräknande af resp. 
arealer är att märka, att ett kammarråd. såsom särskild me- 
ning uttalat protest mot kommitténs beräkningssätt i detta 
afseende: Det låter icke" heller förneka sig, att sjöar och 
öfriga vattendrag ofta nog kunna vara väsentliga kommunika- 
tionshinder och därigenom betydligt försvåra en prästs eller 
kontraktsprosts arbete. 

Vid förslaget till lag om emeritilöner för präster vill 
koll. ur såväl $ 2 som $ 5 utesluta orden »och icke längre 
förmår behörigen uppehålla sin tjänst». Detta synes vara 
fullt befogadt, isynnerhet som den pröfningsrätt, hvilken i 
fråga om en prästs förmåga att längre uppehålla tjänsten 
enligt $ 3 skulle tillkomma domkapitlet, förefaller rätt odiös. — 
Angående minimibeloppet af emeritilön skiljer sig koll. från 
kommitténs förslag därigenom, att detta belopp bör bestämmas 
till 2,000 kronor i stället för de af kommittén föreslagna 1,800 
kronor. — Kommittén hade föreslagit, att emeritilönen skulle 
utgå först med ecklesiastikåret 1920—1921. Härvid anmär- 
ker koll.: »Då det obestridligen är af största vikt, att emeriti- 
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löner anordnas, så fort omständigheterna sådant tillåta, men 
endast Kungl. Maj:t lärer kunna afgöra, huruvida kyrkofon- 
dens tillgångar medgifva, att detta sker tidigare än kommit- 
tén föreslagit, kan det ifrågasättas, om icke åt K. M:t borde 
öfverlåtas att bestämma, när emeritilöner första gången skola 
utgå; i hvilken händelse förevarande 8 14 naturligtvis bör 
omredigeras». Det vore ju i högsta grad önskligt, att man 
så snart som möjligt kunde börja i någon mån hela det svåra 
sår, hvaraf vår kyrka lider genom afsaknad af pension för 
präster, och olyckligt vore, om detta helande skulle uppskju- 
tas blott ett eller annat år till följd af mindre lyckad formu- 
lering af en lagparagraf. 

Sist behandlar koll. kommitténs förslag till grunder för 
ändringar i lagstiftningen om ecklesiastika boställsskogar. I 
detta ämne har domänstyrelsen haft ett utförligare utlåtande, 
hvars innehåll af koll. endels accepteras, endels kritiseras. 
Här må blott nämnas, att koll. i frågans outredda skick icke 
anser sig kunna afgifva ett bestämdt omdöme om det af do- 
mänstyrelsen framställda förslag om utsyningstvång vid af- 
verkning äfven till husbehof. Det synes dock koll., som ett 
alltför besvärande band därigenom skulle läggas på boställs- 
hafvarne, liksom det icke heller synes vara af behofvet på- 
kalladt. — Hvad ett domkapitel i fråga om här föreliggande 
lagstiftningsgrunder yrkat, att nämligen de lagförslag, som 
komma att byggas på kommitténs grunder, skulle underställas 
ej blott domkapitlens utan äfven kyrkomötets pröfning, sy- 
nes koll. icke ens hafva till bemötande upptagit. Det har 
dock visat sig, att den nuvarande lagstiftningen angående 
ecklesiastika boställskogar lider af åtskilliga brister, som an- 
tagligen kunnat undgås, om kyrkomötet satts i tillfälle att 
yttra sig i frågan. — Det torde böra antecknas, att utom do- 
mänstyrelsen en del stifts- och länsstyrelser gjort anmärknin- 
gar vid vissa detaljer af detta förslag, men att endast en af 
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dessa myndigheter, nämligen domkapitlet i Skara, afstyrkt 
förslaget i dess helhet, och detta »på grund af domkapitlets 


ställning till förslaget om kyrkofond>. 


Vi gå nu att beröra kammarkollegiets och statskonto- 
rets gemensamma utlåtande angående prästlöneregleringskom- 
mitténs förslag till lag om kyrkofond. 

Af de förut hörda myndigheterna hafva endast dom- 
kapitlet i Skara samt öfverståthållareämbetet afstyrkt hela 
detta lagförslag. Äfven de båda nu ifrågavarande centrala 
ämbetsverken " hafva ur principiell synpunkt icke något att 
erinra mot förslaget till lag om kyrkofond. I fråga om hvad 
som af ämbetsverken säges angående lagförslagets detaljer 
anmärka vi följande. 

Här må först nämnas, att domkapitlet i Hernösand yr- 
kat, att ingen af de i kommittébetänkandet å sid. 220—232 
berörda fonderna, för så vidt de tillhöra Hernösands stift, 
må till kyrkofonden öfverföras och att domkapitlet endast 
under denna förutsättning kunde tillstyrka lagförslagets 8 2 
med dess närvarande lydelse. Detta yrkande understödjes 
icke af ämbetsverken. Det enda skäl, som för denna me- 
ning anföres, är att Hernösands stift (d. v. s. det odelade) 
skulle enligt kommitténs beräkningsgrunder af kyrkofonden 
få ett högre belopp af tillskott än det, som skulle tagas i an- 
språk för något annat stift. Skälet förefaller oss verkligen rätt 
egendomligt. Det är ju nu fråga om en utjämning för hela lan- 
det af såväl den kyrkliga anordningen som kyrkans ekonomi. 
Om det då visar sig, att de båda norra stiften tillsamman 
taga i anspråk mer tillskott ur allmän fond, än något annat 


"De kalla sig själfva i det gemensamma und. utlåtandet helt enkelt 
"ämbetsverken", och vi begagna oss för korthetens skull af samma beteckning. 
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stift, så behöfver detta icke bevisa mer, än att de verkligen 
äro i behof däraf; det bevisar naturligtvis icke, att man utan 
betänkande kan taga från vissa församlingar fonder, som inom 
dem uppstått och öfverföra dem till allmän fond. I den mån 
ett sådant öfverförande kränker församlingarnas rätt, bör det 
på inga villkor äga rum; men det synes ock vara i hög grad 
olämpligt äfven i andra fall, så snart det visar sig, att fon- 
derna äro väl behöfliga just för de resp. församlingarna, hvilka, 
om de få behålla sina egna fonder, ju göra så mycket min- 
dre anspråk på tillskott från allmän fond. I hvad mån de 
nu ifrågavarande församlingsfonderna skulle enligt ämbetsver- 
kens mening öfverflyttas till kyrkofonden, uttalas icke i ut- 
låtandet. Visst är, att kommittén i detta afseende gått för 
långt, då den enligt sin finansplan t. ex. tänker sig, att man 
till kyrkofonden skulle kunna indraga en fond, om hvilken det 
längesedan är af K. M. bestämdt, att afkastningen skall an- 
vändas till inrättandet af en viss komministratur, om hvars 
anordnande underhandlingar nu pågå. Kommittén har själf 
(sid. 205) uttalat, att det måste i hvarje särskildt fall blifva 
föremål för en mycket noggrann utredning, huruvida med 
ifrågavarande fonders tillkomst och uppgift skulle öfverens- 
stämma, att de indroges till kyrkofonden. Verkställes sådan 
utredning, tro vi, att de församlingsfonder inom Hernösands 
stift, som utan kränkning af församlingarnas rätt och utan 
men för församlingarnas verkliga intresse skulle kunna indra- 
gas till kyrkofonden, skulle blifva lindrigast sagdt ganska få. — 
Äfven i en annan för de norra stiften betydelsefull punkt 
afvika ämbetsverken från den åf stiftens domkapitel uttalade 
mening. Det gäller det å ordinarie stat upptagna förslagsan- 
slaget till ecklesiastikverket i Lappmarken. Detta anslag har 
kommittén velat indraga till kyrkofonden. Domkapitlen hafva 
funnit detta olämpligt, dels därför att detta förslagsanslag af- 


ser äfven undervisningsverket, dels emedan just Lappmarken 
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har det allra största behof att erhålla särskildt understöd äf- 
ven för utgörande af prästlöner. Ämbetsverken tillstyrka 
kommitténs förslag i denna punkt. De mena, att detta i 
högre grad än domkapitlens förslag bereder trygghet att obe- 
roende af växlande opinioner kunna förfoga öfver ett visst 
mått af tillgångar för aflönande af prästerskapet; de tro ock, 
att statsmakterna icke lära underlåta att, särskildt beträf- 
fande Lappmarken, lämna det ekonomiska stöd, som af om- 
ständigheterna påkallas. Vi för vår del måste beteckna sist 
nämnda förmenande såsom alltför sangviniskt. — Kommittéför- 
slagets $ 7 lämnar utsikt för boställshafvare att få bidrag till 
å skogen belöpande utgifter och besvär i de fall, då inkom- 
sten af skogen utöfver husbehofvet ingår till kyrkofonden. 
Flera myndigheter hade yrkat, att i sådana fall boställshaf- 
varen utan vidare skulle befrias från beskattning af inkomst, 
som han ej åtnjuter. Ämbetsverken anse, att denna fråga 
lämpligast vunne sin lösning åa skattelagstiftningens väg. Tills 
vidare stanna likväl ämbetsverken vid kommitténs förslag. 
Detta gifver dock, synes det oss, icke full garanti för undgå- 
ende af det missförhållande, som nu understundom inträffar. 
Saken kunde hjälpas, om det blefve regel, att uti ifrågava- 
rande fall boställshafvaren aldrig beskattades för en inkomst, 
som han icke åtnjuter, men då torde ock hela denna 8 blifva 
öfverflödig. 

Slutligen bör märkas, att ämbetsverken föreslå omredi- 
gering af en del paragrafer i kyrkofondslagen i samband 
därmed, att de ansluta sig till uttalanden, som af kammar- 
kollegiet gjorts vid granskningen af de af detta kollegium 
ensamt granskade delarna af kommittéförslaget. 


Martin Fohansson. 
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Gustaf Daniel Björck. 


Ett hundraårsminne.” 


Biskopen doktor Gustaf Daniel Björck föddes i Göte- 
borg den 30 maj 1806. Fadern var dåvarande lektorn i 
matematik vid Göteborgs gymnasium, professor Elias Daniel 
Björck. Modren Elisabeth Ulrika Santesson tillhörde en bland 
det äldre Göteborgs ädlaste släkter. Den späde gossen var 
knappt ett halft år gammal, då han förlorade denna sin unga 
älskliga moder, som bortrycktes genom döden i november 
1806. Sålunda beröfvad sin moders vård i en ålder, då den 
späde som bäst behöft den, erhöll han en ersättning för 
denna förlust därigenom, att den så tidigt hädangångna mod- 
rens mor änkefru Dorothea Santesson, född Matsen, åtog 
sig den moderlöse. Och detta blef af djupt ingripande be- 
tydelse för den unge Gustaf Daniels utveckling. Änkefru 
Santesson, Henrik Schartaus väninna, var nämligen en troende 
kristen, hos hvilken djupt allvar och stilla evangelisk mildhet 
i förening bildade en helgad karaktär af sällsynt helgjutenhet 
och mognad. Hos denna fostermoder, som ägde och bebodde 
egendomen Underås vid Örgryte kyrka, tillbragte den unge 
gossen tid efter annan en ganska stor del af sina tolf första 
lefnadsår. I den vördnadsvärda gamlas person trädde honom 
en sund kristendom till mötes i förkroppsligad gestalt och 
kvarlämnade hos den uppväxande dottersonen intryck, som 
blefvo bestämmande för hela hans lif. Dessa intryck främ- 
jades också därigenom, att mormodern ej försummade att 


taga pilten med sig till de kyrkor i Göteborg och dess om- 


" Enär den önskan blifvit uttalad, att hundraårsminnet af biskop Björcks 
födelse måtte på något sätt uppmärksammas, har Red. infört denna lefnads- 
teckning, som i väsentliga delar varit i häftesform utgifven strax efter biskop 
B:s död. Red. 
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nejd, där en lifaktig förkunnelse af Guds ord redan då fanns 
här och där att tillgå. Särskildt tyckes den unge Gustaf 
hafva rönt hälsosamma intryck af de predikningar, som han 
vid sin mormoders sida fick höra i Örgryte kyrka af sin 
morbroder, dåvarande komministern Carl Santesson, som 
under några år där verkade i välsignelse, tills han i sin bästa 
mannaålder hädankallades sommaren 1819, då gossen Gustaf 
var i sitt 13:de år. Under dessa goda inflytelser uppspirade 
där i det unga hjärtat en varm barnakristendom. »Vid denna 
tid» — så yttrade sig härom själf den hemgångne biskopen 
— »var Nohrborgs postilla min käraste bok näst Bibeln, och 
jag kunde så tala med Herren, som det sker i de sköna gamla 
psalmerna, hvilka i vår nuvarande psalmbok återfinnas under 
n:o 213 och följande.> Alltså Nohrborgs postilla, denne 
»svenska folkets huspredikant>, som i så hög grad förstått 
att förbinda gammal-luthersk rättrogenhet med den spenerska, 
mera subjektivt artade fromhetsriktningens lifsvärma — denna 
bok var det som vid sidan af bibelordet gaf näring åt tolf- 
åringens gryende kristendomslif; och ett uttryck för sitt 
barnaumgänge med Herren i bönen fann han vid denna tid 
i psalmer, sådana som »Jesus är min vän, den bäste», »Jesus 
är mitt lif och hälsa», »Jesus allt mitt goda är» och andra 
liknande. Efter tolfte årets slut inträdde dock ett andligt 
tillbakagående hos den unge — ett förhållande, som synes 
hafva stått i ett visst sammanhang därmed, att han nu — 
våren 1819 — efter aflagd gymnasistexamen blef jämte andra 
kamrater uppflyttad i andra klassen af Göteborgs gymnasium 
(ungefär motsvarande nuvarande öfre sjätte klassen). Det 
förströende kamratlifvet och inflytelsen af ett delvis mindre 
godt umgänge å ena sidan samt å den andra sidan vaknande 
ungdomshänförelse för den världsliga skönlitteraturen, framför 
allt den s. k. fosforistiska vitterheten, som vid den tiden 
elektriserade en stor del af vårt lands bildningssökande ung- 
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dom, det ena med det andra bidrog att efter hand tillbaka- 
tränga kristendomsintrycken från de tidigare gosseåren. Så 
förgingo trenne år, under hvilka ynglingen på gymnasium 
och genom studier i hemmet förvärfvade sig ett för hans 
ålder ovanligt mått af kunskaper, understödd som han var 
utifrån af en fader, som, själf framstående, lärare, med plikt- 
troget nit ledde sin sons studier, och inifrån genom en 
utomordentlig lätthet att tillägna sig kunskaper på skilda 
områden af mänskligt vetande samt en lika ovanlig förmåga 
att i minnet fasthålla hvad han inhämtat. Men vid all till- 
växt i mänskliga kunskaper blef hans hjärta under dessa 
gymnasiiåren mera främmande för Gud. 

Så begaf sig ynglingen år 1822 i sitt 16:de år till hög- 
skolan i Upsala, dit hans håg redan länge hade dragits genom 
hans sympatier för den romantiska litteraturen, som vid nämnda 
lärosäte ägde ett stamhåll. Efter att i Upsala hafva tillbragt 
ett par år under trägna och med framgång bedrifna studier 
återvände han år 1824 till fädernehemmet i Göteborg med 
bruten hälsa samt kvarstannade här till 1826. Men liksom 
Herren vid denna tid hemsökte honom med kroppsligt lidande, 
så lät han ynglingen jämväl invärtes under dessa åren, allt 
ifrån första terminen vid universitetet och framgent, tid efter 
annan erfara inre bättringstuktan. Under intrycken af en 
sådan kraftig väckelse till bekymmer om själens frälsning 
var det som den nittonårige studenten sommaren 1825 höll 
sin” första predikan. Det var I1:te söndagen efter Trin., och 
ämnet för hans unga vittnesbörd var: den sanna kristliga 
ödmjukheten. De näst följande åren från 1826 till och med 
1829 tillbragtes åter i Upsala under fortsatta studier i språk 
och historia, i matematik och naturvetenskap. Under dessa 
är förlorade han genom döden sin fader 1827 och sin mor- 
moder 1829. Vid samma tid begynte nu hans sinne alltmera 


afgjordt vända sig till Gud; och i sammanhang härmed stad- 
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gades hos ynglingen beslutet att ägna sig åt det prästerliga 
kallet. Efter att så några år hafva studerat i Upsala begaf 
han sig år 1830 jämväl till det sydsvenska lärosätet och till- 
bragte där ett par lästerminer. Härtill föranleddes han, den 
af djupa själsstrider skakade, efter andlig vägledning törst- 
ande unge mannen, till stor del af önskan att komma Ar 
mare beröring med Henrik Schartaus lärjunge teol. professor 
Bergqvist i Lund, som hade namn om sig att då vara den 
främste teologiske målsmannen för den anderörelse, hvartill 
den nyss nämnde, år 1825 aflidne läromästaren genom sin 
epokgörande verksamhet hade gifvit väckelsen. Hos Berg- 
qvist tyckte sig emellertid den unge Björck ej finna hvad 
han sökte. Likvisst blef hans vistelse i Lund därigenom af 
betydelse för hans inre utveckling, att han därunder lärde 
känna flera framstående personligheter inom den krets af 
gedigen kristendom, som var frukten af prosten Schartaus 
verksamhet och som där, efter lärofaderns bortgång, uppbar 
och fortplantade den schartauska traditionen. Särskildt rönte 
han t. ex. af juris prof. Holmbergson, Schartaus förtrogne 
vän, faderligt deltagande och uppmuntrande kärlek. Åter- 
kommen till sin födelsestad, tjänstgjorde Björck åren 1831 
och 1832 vid därvarande läroverk såsom kollega och begaf 
sig därpå, om sommaren sistnämnda år, ånyo till Upsala, 
denna gång dit beledsagad af en troget vårdande maka, Sofia 
Pripp, med hvilken han kort förut hade knutit äktenskapets 
band. Afsikten med denna resa var nu att enligt dåvarande 
biskopen i Göteborg Carl Fr. af Wingårds önskan och till- 
styrkan i Upsala fullborda kursen för den filosofiska graden. 
Efter att hafva afslutat såväl denna som de för inträde i 
prästämbetet erforderliga examensprofven prästvigdes han 
den 19: april 1834 i St Jakobs kyrka Stockholm at sim 
biskop, som då för tillfället vistades i hufvudstaden. Hade 


han vid inträdet i det heliga ämbetet förpliktat sig att med 
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alla själens och kroppens krafter offra sig åt Herrens och 
hans församlings tjänst, så dröjde det icke många veckor, 
innan den nyinvigde själasörjarens ämbetslöfte fick genomga 
ett eldsprof. Medan kolerafarsoten sommaren samma år, 
1834, fruktansvärdt härjade Göteborg, fick den unge prästen 
från morgon till kväll gå omkring till de af sjukdomen 
hemsökta med lekamlig läkedom i den ena fickan och de 
heliga nattvardshåfvorna i den andra. Det var för honom 
liksom för hela orten en tid full af evighetsallvar. Äfven 
1 den nitiske prästens allra närmaste omgifning härjade döden. 
Själf förblef han dock oskadd. Men vi misstaga oss nog 
icke i den förmodan, att denna märkliga begynnelse af Björcks 
själasörjareverksamhet i hög grad påskyndade mognaden 
af hans eget inre lif och i sin mån bidrog till att stålsätta 
det djupa allvar, hvarmed han under de nu följande åren 
utförde sitt ämbetes gärning. Det var i Gustavi domkyrko- 
församling som Björck nu närmast verkade under I0 års 
tid intill 1845, till att börja med såsom domkyrkoadjunkt 
och. längre fram tillika såsom stadskateket. Därjämte var 
han under sista delen af samma årtionde lärare i hebreiska 
språket vid Göteborgs gymnasium. 

Från sin jämförelsevis underordnade plats i Göteborg 
flyttade Björck år 1845 till kyrkoherdebeställningen i Udde- 
valla pastorat. Och i denna mera själfständiga ställning 
skulle hela hans ovanliga begåfning såsom församlingslärare 
komma att göra sig fullt gällande. Icke mer än 8 år verkade 
han såsom kyrkoherde i Uddevalla samt under de senare 
åren tillika såsom kontraktsprost, men denna jämförelsevis 
korta tidrymds arbete framkallade en ovanlig fullhet af frukt 
och skördeglädje. Visserligen stod här kyrkoherden Björck 
icke ensam i sitt arbete, utan hade förträfflig hjälp i sin 
adjunkt, den ovanligt utrustade, redan tidigt mogne och 
tidigt hädankallade A. M. Strömblad. De utgjorde en i 
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sanning sällsynt konstellation, dessa båda tillsamman; och 
ett samarbete af sådant slag kunde icke blifva utan verkan. 
I snart sagdt hela den trakt af Bohuslän, för hvilken Uddevalla 
stad kan anses vara medelpunkten, förspordes böljeslagen 
af den märkliga väckelse, hvars källa Uddevalla kyrka och 
församling vid nämnda tid utgjorde. Den, som tecknar denna 
minnesruna öfver den bortgångne herden, uppväxte vid den 
tiden som barn i den menighet, som då blef så rikt välsignad. 
Och outplånliga äro de intryck, som redan barnets sinne då 
mottog af de pingstunder, som tima i en församling, där 
Herrens Ande är mäktig på färde. Ja, ingen som fick lefva 
med på dessa besökelsens tider i den så högt benådade för- 
samlingen i Uddevalla, lär väl någonsin kunna glömma de 
intryck, han då erhöll af det gudomliga ordets och det kyrk- 
liga herdeämbetets lefvande makt. 

Men i samma mån som prosten Björcks verksamhet på 
denna plats började bära frukt i allt vidare omfattning, växte 
ock hans arbetsbörda och hotade att i förtid bryta hans 
kraft. Detta föranledde honom att se sig om efter en verk- 
samhet, där han kunde hoppas få tjäna Guds kyrka utan 
att löpa fara att duka under för alldeles öfverväldigande 
ansträngningar. Då nu vid denna tid akademiadjunktbeställ- 
ningen i pastoralteologi vid Upsala universitet blef ledig, fick 
han inre förvissning, att han borde söka denna plats, samt 
aflade också de för dess erhållande erforderliga profven i 
teologisk vetenskap. Dit hörde bland annat att på latin för- 
fatta och offentligen försvara en teologisk afhandling, för 
hvilken han tog till ämne: Om nycklamakten (»De potestate 
clavium»). De akademiska. myndigheterna i Upsala, öfver- 
raskade att i denne förut för dem okände pastor från lands- 
orten finna en man, som på romarespråket lika säkert som 
på sitt modersmål kunde från den akademiska lärostolen be- 


handla den teologiska vetenskapens frågor, förordade den 
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ovanlige småstadsprästen till att erhålla den sökta sysslan 
med förbigående af en medtäflare ur själfva den akademiska 
lärarekåren. Och så utnämndes då kontraktsprosten Björck 
på våren 1853 till adjunkt i pastoralteologi vid Upsala uni- 
versitet; och sommaren samma år flyttade han med sin familj 
från Uddevalla till lärdomsstaden vid Fyris. 

Den verksamhet Björck såsom akademiadjunkt och snart 
äfven såsom tillförordnad professor utöfvade varade endast 
trenne år, men blef på sitt område nästan lika betydelsefull, 
som hans pastorala verksamhet i Uddevalla hade varit; helst 
som han i sin nuvarande ställning hade att leda de blifvande 
prästernas öfningar i predikande och katekisation och att 
inleda dem i själavården, detta svåraste och mest grannlaga 
bland alla församlingslärarens ämbetsåligganden. Och sällan 
har väl en akademisk lärare på ifrågavarande plats varit så 
väl förberedd och så mogen att omedelbart införa de teolo- 
gie studerande i herdekallets gärning. Förutom sin harmo- 
niska utrustning i fråga om hjärtats och hufvudets egenskaper 
hade han under mångårig prästerlig tjänstgöring samlat rik 
pastoral erfarenhet och utbildat sig till gedigen predikant 
och förträfflig kateket, hvartill också kom god förmåga såsom 
teologisk skriftställare. 

Prosten Björcks åskådnings- och lärosätt såsom präst 
och teolog vid denna tid, då han befann sig på höjdpunkten 
af sitt mannalifs verksamhet, kunna vi beteckna såsom en 
måttfull sammangjutning af den schartauska skolans dogma- 
tiserande begreppsklarhet samt dess pastoralt psykologiska 
djupblick med de äldre wärttembergiske teologernas, framför 
allt Joh. Albr. Bengels och Magnus Fredrik Roos" sunda och 
kärnfulla bibliskhet. Detta röjer sig redan i Björcks predik- 
ningar. De voro af utmärkt värde genom sitt bibliskt tanke- 
digra och själavårdande innehåll, men voro i allmänhet icke 


egentligen populära till formen. Framställningen led genom 
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en tämligen tung stil och en periodbyggnad, hvars invecklade 
art häntydde på, att predikanten hade bildat sin svenska 
efter de gamle latinske klassikernas mönster. Det erfordrades 
därför predikantens hela tilltalande personlighet, hans korrekta 
och tydliga deklamation samt den egendomligt hjärtliga tonen 
vid själfva utförandet, för att hans predikoföredrag trots sin 
något katedermässiga dräkt skulle kunna blifva så verksamma 
i menigheten, som de verkligen voro. Högre än såsom pre- 
dikant i trängre mening måste vi ställa Björck såsom prak- 
tisk-uppbygglig bibelutläggare. Bibelvetenskap och bibel- 
tolkning, denna all sund teologis grundval och kärna, var ju 
öfverhufvud en af hans starkaste sidor. Och när han nu 
med själasörjarens herdekärlek, allvar och djupgående erfa- 
renhet satt där midt i sin församling, tolkande och tillämpande 
det gudomliga bibelordet, och dess sanningar liksom fingo nytt 
lif på hans läppar samt togo gestalt i en lika ädel som osökt, 
fritt och hjärtligt framkvällande vältalighet, då var den 
hädangångne herden framför allt på sin plats, och vi kunna 
väl förstå, hurusom särskildt hans bibelstunder utöfvade en 
den starkaste dragningskraft i de menigheter, där Björck ut- 
förde sin prästerliga verksamhet. 

Men om nu sålunda Björck såsom andlig talare intog 
en betydande plats i vårt fosterlands kyrka, så kan det- 
samma med ännu större skäl sägas om honom såsom 
kateket. Öfverhufvud ägde han i utomordentlig grad under- 
visningens gåfva. . Redan då han såsom ung lärare tjänst- 
gjorde vid Göteborgs läroverk, förstod han att hos sina lär- 
jungar ingjuta så varmt intresse för de läroämnen, hvari han 
handledde dem, och att bibringa dem sådana intryck och 
minnen, att de, som då åtnjöto hans undervisning, än i dag be- 
trakta honom såsom ett mönster af lärareförmåga. Denna 
gåfva kom honom till godo jämväl vid den kateketiska under- 


visningen.  Själf en lärjunge af en bland den nyare tidens 
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stormän äfven på det -kateketiska fältet, Henrik Schartau, 
har biskop Björck åt den schartauska katekisationen gifvit 
en i viss mån originell utbildning, i det att det schartauska 
lärostoffets mera spröda och skematiserade art under Björcks 
behandling erhöll en mera enkel, varm och biblisk karaktär. 
Och man torde väl utan öfverdrift kunna säga, att den lyck- 
liga förening af dogmatisk klarhet och värmande bibliskhet. 
som numera fördelaktigt utmärker de bästa kateketerna ur 
den schartauska skolan, i väsentlig mån är frukten af den 
inflytelse, som Björck såsom kateket har praktiskt och teo- 
retiskt utöfvat inom vår svenska kyrka. 

Om Björcks omfattande verksamhet i den enskilda 
själavårdens grannlaga värf hafva vi redan i det föregående 
antydningsvis erinrat. Såsom karaktäriserande motto för 
denna del af hans lifsgärning skulle man kunna använda 
det paulinska: »icke att vi äro herrar öfver eder tro, utan 
Vilfatormmednjalpare ull fedenr-sladjesr(2 Koop 24 id 
sin vägledning af själar var Björck särdeles rädd för att 
någonsin gå Guds Ande i förväg och likaså för att upp- 
häfva sig till härskare öfver deras samveten, hvilka sökte 
honom såsom själasörjare; men en mästare var han i hvad 
man skulle kunna kalla den andliga förlossningskonsten. Han 
hade äfven i denna del af sin prästerliga gärning mindre 
en Schartaus nära nog apostoliska öfverlägsenhet och myn- 
diga kraft, än en Speners varsamma och omsiktiga herde- 
ömhet. Vid hans handhafvande af tuktämbetet kände man 
älskarens trofasta slag, hvilka just genom den personliga 
kärleken, grannlagenheten och moderationen hos den, som 
utdelade dem, trängde så mycket djupare in i samvetet. 
Och ehuru han af grundsats aldrig vid sin enskilda själavård 
begagnade aflösningen i dess gammalkyrkliga och forn- 
lutherska gestalt, voro dock hans evangeliska tillsägelser så 


ledda af nådens, sansningens och sanningens Ande, att de 
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gjorde sin verkan hos redliga själar med märkligt upprättande 
kraft. 

Innan vi sluta vår korta teckning af hvad biskop Björck 
var såsom präst och teolog, kunna vi ej underlåta att 
äfven erinra om den skrifställareverksamhet, han tid efter 
annan utöfvade. Om också icke så synnerligen omfattande 
var den dock mycket betydelsefull, i det att den framstående 
kyrkomannen i och genom densamma fick i mera vid- 
sträckta kretsar framlägga de mogna frukterna af sin prä- 
sterliga utrustning och erfarenhet i alla de hänseenden, 
hvarom vi nyss talat. Främsta platsen bland biskop B:s ut- 
gifna skrifter torde vi väl böra tillerkänna hans »Pastoraltid- 


ning», en tidskrift för praktisk teologi, hvilken, lika kärnfull 


till sitt innehåll som enkel och praktisk i hela sin hållning, 


redigerades af honom under tiden för hans akademiska lärare- 
verksamhet så godt som utan all medverkan af andra. 

Icke: var det underligt, att en man, som hade utöfvat 
en så omfattande och välsignad verksamhet såsom präst och 
teolog, af Göteborgs stifts prästerskap återbördades åt sin 
fosterbygd, när detta stifts biskopsstol genom d:r And. 
Bruhns frånfälle blef ledig. Genom prästerskapets berättigade 
förtroende ställd i första rummet på biskopsförslaget, utnämn- 
des akademiadjunkten och kyrkoherden Björck af konungen 
till biskop öfver Göteborgs stift den 20 juni 1856 och till- 
trädde på sommaren samma år sitt nya ämbete. 

Vi hafva redan i ett annat sammanhang anmärkt, att 
biskop Björck till sitt skaplynne och sin kyrkliga åskådning 
mera erinrar om Spener och de äldre wärttembergarne än 
om den märklige sydsvenske församlingslärare, som i så hög 
grad satt sin väldige andes prägel på den kyrkliga kristen- 
domen i vårt land under 1800-talet, särskildt i södra och 
västra Sverige, och under hvars inflytelse åtminstone medel- 


bart äfven Björcks inre utveckling i väsentlig mån hade 
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försiggåatt. Af naturen i hög grad betänksam och försiktig, 
besvärades han stundom t. o. m. af en viss försagdhet. Hans 
utpräglade böjelse för att både tänka väl och tala väl om 
medmänniskor gjorde, att han, så snart han följde sitt eget 
skaplynne,. ådagalade ovanlig mildhet i sina omdömen samt 
stor fördragsamhet äfven emot dem, som bekände sig till 
andra riktningar i kristligt afseende än den han själf före- 
trädesvis tillhörde. I en tid, kanske mer än någon före- 
gående söndersliten äfven i religiöst hänseende genom skarpt 
motsatta riktningar, kan man tänka sig, att en så artad per- 
sonlighet skulle blifva utsatt för att mången gång bringas i 
trängsel och »klämmas mellan sköldarne». Det bör alltså 
icke förefalla öfverraskande, att den tillträdande biskopen 
under de första åren af sin verksamhet såsom Göteborgs 
stifts ledare från en del af sitt prästerskap fick stundom röna 
ett allt annat än hänsynsfullt bemötande och detta delvis 
just af sådana ämbetsbröder, med hvilka han från sina yngre 
år stått i mycket nära förbindelse. 

De misstämningar och slitningar vi härmed något vid- 
rört voro emellertid mestadels af öfvergående natur. Biskopens 
stilla tålamod, hans beundransvärda ödmjukhet och saktmod 
samt den rena halten af hans kristliga fromhet bragte efter- 
hand åtminstone de prästerlige vedersakarne till tystnad. Allt 
eftersom han vid sin biskopsverksamhet fick tillfälle att träda 
i närmare personlig beröring med sitt prästerskap, lärde äm- 
betsbröderna allt fullare erkänna och allt högre skatta de 
många utmärkta egenskaperna hos den man, som blifvit 
ställd i spetsen för dem. Om ock biskop Björcks represen- 
tativa deltagande i riksmöten och kyrkomöten under årens 
lopp blef i flera stycken af ganska ingripande betydelse, så 
var det dock ej i främsta rummet denna sida af hans verk- 
samhet, som i växande grad tillvann honom prästerskapets 


förtroende och tacksamhet. Hvad de hos honom lärde sig 
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främst värdera var, att de i honom ägde föresynen af en 
Herrens präst, fostrad i Guds Andes skola, villig att offra 
sig och sitt för Herrens sak; de funno i honom en faderlig 
ledare med det ömma själasörjarehjärtat klappande i varmt 
deltagande för såväl herdarne som deras hjordar; en huld 
förman, som icke så mycket genom sitt ämbetes auktoritet 
som fastmer genom sin helgade personlighet och sin ödmjukt 
tjänande kärlek helt naturligt aftvingade en hvar, som med 
honom kom i närmare beröring, djup vördnad, oinskränkt 
förtroende och varm tillgifvenhet. 

Men det var ej ensamt åt prästerskapet och försam- 
lingarna, som biskop Björck ägnade trogen omvårdnad. Hans 
ställning såsom biskop i svenska kyrkan ålade honom att 
ägna uppmärksamhet och vård jämväl åt läroverken i stiftet, 
dessa plantskolor, utur hvilka såväl kyrka som stat hämtar 
sina män och tjänare. Och det var ej endast pliktens bud, 
det var lika mycket sitt hjärtas kraf han fyllde vid den verk- 
samhet han som eforus öfver stiftets läroverk utöfvade. Själf 
utrustad, såsom redan är nämndt, med förträffliga läraregåfvor 
och i besittning af ovanligt mångsidiga kunskaper på de 
områden, inom hvilka skolans undervisning rörer sig, hade 
han på samma gång varmt deltagande hjärta för ungdomen, 
ett deltagande, som röjde sig ej minst i den offervilliga hjälp- 
samhet, hvarmed han tyst och obemärkt genom kärleksgåfvor 
understödde många obemedlade studerande ynglingar. Om 
han också under sista årtiondet af sitt lif icke så träget som 
förut ådagalade sitt nit för skolorna genom att personligen 
infinna sig vid lärotimmarna, så hade dock detta förhållande 
ingalunda sin grund däri, att hans intresse för denna viktiga 
gren af en svensk biskops ämbetsförvaltning skulle hafva 
svalnat, utan berodde endast därpå, att tid och kraft vid 


hans framskridna ålder ej längre tilläto honom att, såsom 
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han fortfarande lifligt åstundade, personligen och omedelbart 
följa skolans arbete. 

I sådan anda, i den gudomlige öfverherdens sinne 
verkade Björck på sin ansvarsfulla post såsom biskop under 
met san trettio. ar. - Länge hade hans, hälsa varit ganska 
vacklande och tidtals så häftigt angripen, att både hans 
omgifning och framför allt han själf ansåg det lida mot 
slutet” »Sasom de där dö och si, vi lefva» — detta blef 
allt mer och mer signaturen på äfven denne Guds tjänares 
jordelif. Framför allt under de allra sista åren var hans lif 
ett fortsatt döende. Detta icke blott i den mening, att hans 
naturliga lifskraft vid den sena ålderdomens framskridande 
märkbart aftynade, utan äfven så, att han nu i än högre 
grad än förut dog invärtes bort från den närvarande världen 
och med hela sin varelse sträckte sig mot evigheten, bidande 
sin förlossning. Djup andans fattigdom vid klar blick på 
det långa lifvets brister samt ett ödmjukt, stilla och barnsligt 
hvilande vid Guds ords löften och Frälsarens försoningsnaåd 
voro under hans sista lidandestid liksom förut de mest fram- 
trädande dragen hos hans inre människa. Lifligt erinrades 
man vid hans sjukbädd om den bekanta träffande bilden, 
att när sädesaxen äro som mognast och fullast, då se de 
allra oansenligast ut och böja sig ned mot marken. Det 
ljufliga väsen, det stilla jämnmod, den tåliga undergifvenhet, 
det kärleksfulla deltagande för andra, som alltid hade i så 
ovanlig grad utmärkt den bepröfvade Gudsmannen, öfver- 
gåfvo honom aldrig, icke heller under det årslånga, tålamods- 
pröfvande sista lidandet. »Herre, jag väntar efter din salig- 
het» — denna den döende patriarkens bekännelse stod att 
läsa med tydliga drag i den aftynande åldringens ädla anlete, 
som redan länge, ja sedan många åratal tillbaka hade synts 


liksom redan förklaradt i morgonskimret från det eviga lifvets 


gryende dag. 
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Och ändtligen kom hon, den efterlängtade förlossnings- 
stunden. Ljuf och stilla såsom den gamles lefnadskväll blef 
äfven hans bortgång. Utan att smaka dödens bitterhet in- 
slumrade han i Guds frid, omgifven af sina närmaste anhöriga 
samt några honom nära stående yngre vänner; han somnade, 
såsom ett barn somnar i sin moders armar. Det var tisdagen 
dens svjanvamrn oso skehaletrete sa k 

Så ligger nu denne vördnadsvärde mans lifsbild såsom ett 
helt framför oss. Han var här i lifvet en högt betrodd Guds 
tjänare; en skriftlärd med Guds nåde, till himmelriket lärd; en 
mognad vis med barnets ödmjuka enfald ; en lärarnes lärare; en 
herdarnes herde; de nödställdes hängifne hjälpare; de betryck- 
tes hugsvalare; en präst efter Guds hjärta, som stiftat rik väl- 
signelse i Herrens församling genom hvad han var och hvad 
han verkat i sin krafts dagar och kanske icke mindre genom 
trogen bön och förbön, som under senare åren dag och natt 
utgjorde hans verk i det fördolda, sedan de sjunkande 
krafterna ej längre tilläto någon annan verksamhet. Hans 


minne skall lefva ibland oss i välsignelse. 


OREEEOEnda 


Granskningar och anmälningar. 


BACHMANN, PHILIPP, Professor der Theologie in Erlangen, 

Die neue Botschaft in der Lehre Jesu. 32 s. 8:0, pris 

40 pfg. Berlin, Edwin Runge, 1905. 

Äfven Jesus verkade ju på sitt sätt såsom en skriftlärd, 
han mottager hedersbenämningen rabbi, och han säger själf: 
I skolen icke mena, att jag har kommit för att upplösa 
lagen eller profeterna.> Men ändå heter det såsom ett ut- 
tryck för folkets intryck af hans predikan: »han lärde dem 
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såsom en som har makt och icke såsom deras skriftlärde» 
(Matt. 7, 29), och »hvilken ny lära är detta?» (Mark. 1, 2) 
Hvilket är nu detta nya budskap i Jesu lära? det är den 
fråga, som förf. af denna skrift i korthet vill söka utreda. 

Först redogör han för några af de i våra dagars s. k. 
moderna teologi vanligaste svaren. Judendomen var på Jesu 
tid en folkreligion bunden inom Israels nationella gränser. 
Kristendomen är en världsreligion. Dess stiftare måste alltså 
vara den, som verkat detta framsteg i uppfattningen af reli- 
gionen. Detta är hans främsta historiska betydelse. Så lyder 
ett svar. Författaren medgifver äfven, att här! finnes. ett 
sanningsmoment, men det principiellt nya, som Jesus lärt, 
är dock harmed icke uttryckt. "Han lärde väl, att den åker, 
på hvilken Gud utsår himmelrikets säd, är världen (Matt. 13, 
38), och han profeterade, att Guds rike från judarna skulle 
öfvergå till hedningarna (Matt. 21, 43; 8, 11 f.). Men tanken 
på en internationell religionsgemenskap framträder såsom ett 
framtidsideal redan: I Gamla Testamentet (Jes. 25, Os 40, 6; 
GONG TUR NIA TE SSK SCLIEG NE ORT Flag ONE os KÖRTS ASA RESO 15), 
den är icke fullt främmande ens för den rabbinska juden- 
domen, och den betonas å andra sidan i Jesu lära så föga, 
att den i konflikten emellan Jesus och hans folk endast så 
tillvida var en medverkande faktor, som den i sig inneslöt 
tanken på Israels förkastelse. -— Ett annat svar är, att det 
nya i Jesu lära är den innerliga förbindelsen emellan religion 
och sedlighet. Att Herren betonar en sådan, är äfven sant 
(man behöfver härför blott hänvisa till Matt. 12, 7; 7, 21; 
ökar ro, 300 ff. m. fl.), men: den som häraf förledes/till den 
slutsatsen, att det nya hos Jesus skulle vara, att han låter 
det religiösa uppgå i och så att säga uppslukas af det sed- 
liga, han kommer att teckna en alldeles falsk Jesusbild. Ty 
i första rummet förkunnar Jesus en religös visshet, och allt 
det sedliga, ideala, som han lär, härleder han häraf. Tron 
på Gud, barnaskapet hos Gud är grunden till våra goda gär- 
ningar, om de i sanning äro goda. 

Det nya hos Jesus är, att han lärt oss förtrösta på Gud 
såsom fader, såsom skapare och uppehållare af vårt högre 
andligt-personliga väsende och såsom syndares vän. Denna 
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förtröstan befriar den goda viljan och bär frukt i ett sedligt 
lif. Så ungefär lyder det svar, som gifves oss af Bousset, 
Otto, Jälicher m. fl. samt i hufvudsak äfven af Harnack. 
Kristendomen är en moralisk återlösningsreligion, och idén 
om denna fulländade andligt-sedliga religiositet, hvilken såsom 
en aning slumrat hos mänskligheten, är det nya hos Jesus, 
för såvidt den hos honom framträder med klarhet och kraft. 
Äfven detta svar innehåller vissa sanningsmoment, men skulle 
detta vara det i Jesu lära speciellt nya, då hade den moderna, 
efter ett etiskt fördjupande af det religiösa sträfvande, men 
därvid sammanhanget med fädernas tro fasthållande juden- 
domen rätt, när den med en viss stolthet framhåller, att 
Israels religiösa utveckling för att nå detta mål icke behöft 
någon insats af Jesus från Nazareth. 

Säger man åter, att det utmärkande för Jesu lära är, 
att han befriat religiositeten från allt yttre påhäng, som under 
Israels utveckling genom de skriftlärda tillkommit, samt redu- 
cerat den till de stora grunddrag, som i profetian tecknats, 
så frågas åter, hvad är då det nya:hos Jesus i jämförelse 
med profeterna? Jesus har ju själf betonat en himmelsvid 
åtskillnad mellan sig och profeterna. »Alla profeterna och 
lagen hafva profeterat intill Johannes» och »bland dem, som 
äro födde af kvinnor, har ingen större uppstått än Johannes 
döparen, men den mindre i himmelriket är större än han» 
(Matt. 11, 13. 11): Hvari består nu detta större, detta nya: 

Några slutligen försöka på en annan väg lösa denna 
svårighet. De fasthålla icke längre påståendet, att Jesus lärt 
något specifikt nytt. Hans lära är för dem i hufvudsak ett 
återupprepande af de förnämsta profetiska tankarna. Ny, 
skapande, originell i högsta mening är emellertid Jesus själf, 
ty ingen hade någonsin såsom han omsatt dessa tankar i lif, 
gifvit dem helig verklighet. Hos honom är klyftan emellan 
tanke och gärning öfvervunnen. Detta är förvisso sant, men 
icke heller detta svar är tillräckligt. Något liknande kan 
äfven den nyss nämnda moderna judendomen erkänna, sam- 
tidigt med att den mot Jesus öfvar den skarpaste kritik. Den 
säger ungefär så: Jesus från Nazareth var till en början genom- 
trängd af de allvarligaste och renaste gudstankar, men sedan 
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inträdde förvirring och oklarhet, i och med det att han upptog 
och på sig hänförde Messiastanken,som slutligen förledde honom 
att glömma skillnaden emellan Gud och människan och tillägga 
sig en plats och ett verk vid Guds högra sida. Man förnekar 
sålunda, att Jesus till slutet förmått bevara gudstankens renhet 
och djup, hans Messiasanspråk sägas innebära ett grumlande 
däraf, hvilket drabbar såväl hans person som hans lära, men 
som gifvit upphof till kristendomen. Det specifikt nya hos 
honom är sålunda föga glädjande. 

Kan den moderna teologien värja sin uppfattning mot 
denna kritik? Härpå svarar författaren med rätta ett bestämdt 
ej. Det enda den förmår göra är att söka i detta afseende 
försvaga Jesu klara vittnesbörd icke blott hos Johannes utan 
GEKENOST SVH pukorna trexVatt rn oj 

Duger sålunda intet af dessa svar, hvilket är då det 
ratta svaret?. Författaren: finner det i Mark. 1, 15: »Tiden 
är fullbordad, och Guds rike är nära. Gören bättring och 
tron evangelium» (jmfr Matt. 4, 17). Det är icke i främsta 
rummet en teoretisk lära, det är ett evangelium, ett budskap 
om Guds stora verk, som är det nya 1 Jesu lära. Väl tänkte 
judarne och väl tänka äfven vi Gud såsom allestädes när- 
varande och verkande, men vilja vi tänka med Jesus, så måste 
vi från denna Guds allnärvaro åtskilja en särskild Guds när- 
varo i världen, en närvaro icke blott såsom herre, härskare 
och lifsuppehållare, utan såsom förlossare, frälsare och under- 
görare. Vu 1 och med Kristus inträder denna hans närvaro. 
Nu nedströmmar tröst och välsignelse till världen för att 
återlösa den — detta är innehållet i det nya budskap, som 
Jesus förkunnar. 

Det gifves väl en världsåskådning och en uppfattning 
af Gud, för hvilken den tanken är ofattlig, att Gud själf i sin 
uppenbarelse fortskrider från ett »ännu icke» till ett »nu»>, 
men att så är, har i hvarje fall Jesus klart uttalat, och denna 
tanke är oskiljaktligt förbunden med hans nya budskap. 
Johannes döparen har anat den och profeterat om dess för- 
verkligande, Jesus har förkunnat, att zz har detta skett, hvarom 
all profetia ända till Johannes med stigande klarhet siat. 


Kyrklig Tidskrift 1906. Häft. 3. 17 
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Vi hafva rätt utförligt redogjort för denna lilla skrift, 
dels emedan den på ett synnerligen förtjänstfullt sätt upp- 
visar det ohållbara i de olika rationalistiska bemödandena att 
ställa kristendomen på samma linje som andra religioner eller 
att på sin höjd erkänna en grad- men ingen artskillnad, 
och dels emedan den äfven positivt gifver ett synnerligen 
beaktansvärdt bidrag till svaret på frågan om kristendomens 
väsende. O. B—w. 


LUNDE, ALBERT. Predikningar. Stenografiskt upptecknade 
och öfversatta efter föredrag, hållna i Blasieholmskyr- 
kan i Stockholm. maj. 1905 Sthlm i10054 RY Kosten: 
Stift. förl. Bristso oreshaftert 


När man först läser dessa predikningar, är det svårt 
undertrycka en känsla af besvikenhet. Man har hört så myc- 
ket om dem och den väckelse, de framkallat. Och så räc- 
kes oss här ett häfte uppbyggelseföredrag, älskliga och 
allvarliga, men för öfrigt endast en aflägg af den välkända 
engelsk-reformerta väckelsepredikan, blott modifierad af en 
viss takt och måttfullhet, som denna oftast saknar. Hvari 
består hemligheten? 

Jag tänker närmast på personlig heten. Utan tvifvel ha 
vi här att göra med en man, som talar, därför att han £ror. Och 
redan denna personliga klang af enkel, ärlig tro är ägnad 
att göra intryck på en trosfattig, tvifvelstrött tid. Föredra- 
gen måste gjort ett helt annat intryck såsom hörda än lästa. 

Därtill kommer en viss medfödd, folklig vältalighet, som 
icke kan förnekas. Orden äro träffsäkert siktade, och det 
flärdlösa språket är på en gång omedelbart och behärskadt. 

Lägges slutligen härtill, att just de stora, allmänna fräls- 
ningssanningar, om hvilka allt här rör sig, i våra dagars pre- 
dikan allt mera börja tillbakaträngas och öfverröstas af en etisk 
vishetslära, blir än lätttare förstå, att folket strömmat till. 
Ty är fråga om lifvets cvig hetsfrågor, om de religiösa tomrum- 
men inom oss; då står fast, att endast de sanningarna räcka till. 

Som ett svaghetsdrag, gemensamt med den prediko- 
metod, som fostrat förf., räknar jag de väl många anekdo- 
terna, särskildt som man ej alltid af dem känner sig öfver- 
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tygad. Ett annat gemensamhetsdrag med samma metod är 
den mycket starka tonvikt, som lägges på det momentana 
kommandet till Jesus. Man får stundom intrycket, liksom 
vore redan härmed allt afgjordt, färdigt. Men huru mycket 
än ögonblicket kan betyda i en människas lif, och särskildt 
det ögonblicket; vi må dock vakta oss för att på det bygga 
för mycket." Ty då kan följden lätt blifva den, för hvilken 
Jesus varnar i liknelsen: »de mottogo orden med glädje, men 
hafva icke rot i sig, utan stå till en tid.» 

Intrycket af dessa femton predikningar är emellertid 
öfvervägande godt, delvis mycket godt. Men hvad blef af 
den väckelse, af hvilken de utgöra ett led, och om hvilken 
så mycket talades, så mycket hoppades? Man började ju 
t. o. m. sätta den i förbindelse med namnet Hans Nielsen 


Hauge!l Har äfven den månne gått upp i — politik? I så 
fall: ännu en erinran, att Norge i mer än ett afseende fått 
betala den 7:de juni dyrt. OK 


RUNDGREN, VIKTOR, På vägen hem, predikningar. Lund 

GE IOGT 

I titeln: »På vägen hem» har författaren funnit en skön 
synpunkt för framställningen af det kristliga lifvet. Det blir 
en vandring till det himmelska hemmet. Förf. talar i dessa 
predikningar äfven om en annan väg, den väg, som leder 
bort, bort ifrån Gud och till ett evigt fördärf. Och visser- 
ligen gör förf. rätt i att belysa äfven denna väg. Ty det är 
ju nödvändigt att visa människor, huru dålig och farlig syn- 
dens väg är, om man vill leda dem in på en annan väg. 

På ett gripande sätt och med kraftiga ord skildrar förf. 
lifvet i synden, synnerligast i den gestalt ett sådant lif har 
just ivaärstidisSavtresx: ustoljanderbkantman aldrig detta 
uppfinningarnas och det materiella framåtskridandets tidehvarf, 
genom maskinernas buller och bland skarorna på de stora 
världsutställningarna förnimma något af den rösten: dessa 
äro dina gudar, Israel, som hafva fört dig ur Egypti land? 
Själftillräcklighet och kärlekslöshet höra tillsammans. De äro 
lagat! djäfvulens. riket Sår äfven mär förf.s talar Om att 
lefva utan Gud, utan hopp. »Det är», säger han, »att öppna 
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ådrorna och låta blodet rinna bort». — »Det är en mordisk 
gärning, som utföres af en stor del af den nutida skönlittera- 
turens män. De finna välbehag däri och visa därmed, att 
de hafva betänkliga drag af likhet med honom, som är en 
fiende till människors lycka och salighet.» 

Hvart syndens väg slutligen leder, kunde dock tydligare 
ha framhållits, än som skett. Förf. talar om förhärdelse såsom 
det andliga straffet för nådeförakt och därom, att den, som 
undandrager sig Guds Andes inflytande, slutligen kommer 
därhän, att intet sådant inflytande längre står hopom till buds. 
Men den heliga skrift talar ock om en positiv Guds vredes 
eld öfver nådens föraktare och säger, att Gud skall hämnas 
öfver dem, som icke känna Gud, att de skola lida pina — — 
af Herrens ansikte o. s. v. Och sådant bör icke döljas för 
ett från Gud bortvändt släkte. 

I motsatt riktning till denna syndens väg går vägen 
hem, till det rätta hemmet. 

Det blir då fråga om det kristliga lifvet, dess begynnelse, 
utveckling och fulländning. Förf. framställer detta i mycket 
med ett djup och en sanning, som påminna om vår kyrkas 
bästa lärare. Stundom spåras sålunda t. ex. inflytande af 
Schartau, likväl utan att framställningen kan sägas vara en 
osjälfständig efterbildning. Det är tvärtom i dessa predik- 
ningar aldrig något af slentrian eller schablon. Själfständiga 
tankar komma fram, nya synpunkter gifvas oss, från hvilka 
man 1 vissa fall får en bättre inblick i människolifvet, än hvad 
vi ha fått genom andra goda lärare inom vår kyrka. 

Man drages med därigenom, att förf. för oss in i de 
förhållanden, i hvilka nutidens lif rör sig. Språket är i regel 
enkelt och klart, ofta träffar man på öfverraskande vändningar, 
hvilka låta det nya, som säges, komma fram så mycket 
kraftigare. Stundom finna vi i dessa predikningar gripande 
målningar, såväl när det är fråga om att skildra det ondas 
uselhet som det kristliga lifvets härlighet. 

Vi gå något närmare in i sak. »På vägen hem» fram- 
ställer ett lif i djupt erkännande af synd och skuld, ett lif i 
frimodig tro och barnslig lydnad för den himmelske Fadrens 
vilja. Med styrka manas till allvarsam bot såsom villkoret 
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för att kunna tillägna sig Guds nådelöften. Tacksam känner 
man sig mot förf., att han kraftigt tillbakavisar det så miss- 
brukade slagordet: kom sådan du är, och att han framhåller, 
huru den obotfärdige, sådan han är, alldeles icke kan i tron 
komma till Gud. 

Det är dock icke i dessa predikningar något undan- 
skjutande af Guds nåd. Tvärtom framhålles den oförskyllda 
nåden så klart, att det ljuset kan blända ett svagt öga. Jag 
vill härvid anföra t. ex. följande å sidan 50 — »den som 
hungrar och törstar mest efter Jesus, hans nåd och hans 
kraft, han är det största helgonet och skall sitta närmast 
Jesus på hans tron, äfven om han syndat mer än någon 
annan människa på jorden». 

Rättfärdiggörelsen i evangelisk mening får intaga sin 
centrala plats, och den rättfärdiggjordes trygghet i fråga om 
allt, som möter här i världen, kommer till sin fulla rätt. 

Förf. hänvisar till nådemedlen såsom källorna till lif och 
kraft. Det är klart, att man i en predikosamling af icke 
större omfattning än den föreliggande ej kan vänta sig tydliga 
uttalanden i allt, som rör det kristliga lifvet och dess källor. 

Likväl hade nog varit önskvärdt, att förf. gifvit fullare 
uttryck åt den heliga nattvardens betydelse, då han likväl 
på flera ställen i samlingen talar om detta nådemedel. Natt- 
varden kallas förbundsmåltid, åminnelsemåltiden. Förf. talar 
om att äta af brödet och dricka af kalken, men så vidt jag 
har kunnat finna, förekommer icke ett ord om denna måltid 
som ett Kristi lekamens och blods sakrament. 

Klart och genomgående framhåller förf. i enlighet med 
Guds ord och kristlig erfarenhet, hurusom människans andliga 
utveckling icke kan af henne själf åstadkommas. Så t. ex. 
med dessa ord: »en sådan förändring» — det är fråga om 
att hjärtat skall böjas till Gud — »kan ingen människa åstad- 
komma, utan den verkas endast af Guds ande med hans 
medel. Det är nödvändigt, att=du gifver dig in under Guds 
Andes ledning» o. s. Vv. 

Som vi i det föregående sagt, förekommer i dessa 
predikningar ett klart uttalande af Guds nåd. Så vittna de 
äfven om en innerlig och omfattande frid. Men skall denna 
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frid icke sväfva i luften utan hafva en säker grund, så måste 
den hvila på den fasta klippan, Jesus Kristus och honom 
korsfäst. För att kunna lefva i ett verkligt barnaförhållande 
till Gud måste jag djupt fatta försoningen i Kristus. Förf. 
hänvisar ock den frälsningssökande människan till Försonaren. 
Det borde dock ha skett på ett ännu klarare sätt, än hvad 
som är fallet. Vi manas att se på honom, om hvilken det 
heter, »att Gud kastade allas synder uppå honom, på det 
att vi skulle frid hafva, och genom hans sår äro vi helade». 
— Det är förf.s ord, som jag citerar. — Men det hade varit 
sodt, om de ord nadettatt) följa med, TivilkafinnasEhos 
profeten på det ställe, vi hänvisas till, nämligen dessa: »näp- 
sten var lagd på honom». Dessa ord, och ännu mer, den 
sak, de innehålla, finner jag icke tydligt uttalad någonstädes 
i hela predikosamlingen. Men den saken måste vi tro, om 
vi skola komma till en frid, som håller stånd. 

Förf. talar om det kristliga hoppet, om den saliga gemen- 
skapen med Gud och denna salighets fulländning. Men hvad 
hoppas och vänta de kristna och hvad är saligheten i dess 
fulländning? Är detta icke att med både kropp och själ 
vara hos Herren? De kristna vänta, att deras skröpliga le- 
kamen skall förklaras och varda lik Kristi förklarade lekamen, 
attslde med kropp och själ skola ingå i fulländningen och 
lefva evinnerligen. Vi tro de dödas uppståndelse och ett 
evigt lif. Dessa båda höra tillsammans: kroppens uppstån- 
delse och evigt lif. Det skulle särskildt i en tid, när detta 
hopp mycket allmänt förnekas, ha varit trosstärkande att höra 
denna hoppets fulla bekännelse tydligt och kraftigt uttalas. 
Tillfälle därtill hade gifvits t. ex. i predikan »om de troendes 
hopp» och annorstädes. Förf. uttalar dock icke klart detta 
hopp i hvad det rörer kroppens uppståndelse och delaktighet 
itdetreviga umvet. 

Men vi behöfva det hoppet, om vi af allt hjärta skola 
kunna säga: vi hafva vårt rätta hem i himmelen. 

Gärna vilja vi tro, att den, som i här anmälda prediko- 
samling gifvit oss så mycket godt, skall i en fortsatt verk- 
samhet ännu fullare framställa för oss lifvets sanning och 
sålunda gifva en ännu fastare ledning på vägen hem. 


ARE VVE 
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KOLMODIN, A., Upp till helig strid! Väckelse- och uppmunt- 
ringsord i arbetet för Guds rike. Stockh. Ev. Fosterlands- 
stiftelsens förlagsexpedition; 402 sid. 8:o. Pris häft. 2 kr. 


Dessa till missionsvaänner om hednamissionen hållna tal 
äro verkligen hvad de angifvas vara: väckelse- och uppmunt- 
ringsord i arbetet för Guds rikes utbredande i hednavärlden. 
De äro väckelseord. Såsom sådana framhålla de med en lif- 
lighet och kraft, som utvisar, att missionssaken för förf. är en 
hjärtesak, den troende församlingens uppgift och plikt att icke 
göra Herrens verk försumligt, utan att, drifven af Kristi kär- 
lek, oaflåtligt och med städse förnyad ifver bringa evangelii 
ljus till de många folk, hvilka ännu sitta i mörkret och dö- 
dens skugga. Och väckelse behöfs alltid därvidlag. Vi kunna 
nämligen lätt nog eldas till något kärlekens verk och till en 
tid därmed fortfara, men alltför ofta och för snart slappas 
intresset, och vi tröttna. Detta isynnerhet om vi stöta på 
hinder och svarigheter, som synas ökas i st. f. att minskas, 
och vi med anledning däraf börja tycka, att vårt arbete är 
fruktlöst. Och är det 1 något fall, som frestelsen till denna 
trötthet infinner sig, så är det i fråga om hednamissionen, ty 
denna är om något i sanning en tålamodets gärning. Dess 
verkan är såsom vattendroppens verkan på granitklippan. Det 
synes icke bli mycket däraf. Men vattendroppen är ihärdig, 
och hvad det lider, så urholkar den den skenbart oåtkomliga 
stenmassan. Därför gäller det för missionen blott att hålla 
ut. Det gäller att se till, att dropparna af evangelii lefvande 
vatten aldrig måtte upphöra att falla på hedendomens hårda 
klippa, och det skall då visa sig, att deras skenbara vanmakt 
är en väldigare kraft, än den stenen i motståndsväg förmår 
utveckla. Och prof. Kolmodin synes ha förmågan att fram- 
kalla och vidmakthålla ifver och uthållighet i vattendropps- 
arbetet för hedningarnas omvändelse. Det är glöd i hans tal, 
och den eld, som brinner i hans hjärta och lifvar hans ord, 
är i bästa mening smittande. Men det är icke blott glöd i 
dem. De äro genomträngda af den bibliska andan med dess 
heligt tuktande och renande salt, och fastän de icke äro i 
strängare mening undervisande, så äro de dock vidt skilda från 
sådana utgjutelser, hvars enda styrka är den bedårande frasen. 


264 GRANSKNINGAR OCH ANMÄLNINGAR 


Väckelserop äro ofta förenade med stränga domsord. 
Sådana förekomma ej här, ehuru varningar och påminnelser 
om de skröpligheter, som också vidlåda missionsverksamheten, 
icke saknas. Däremot är förf. angelägen att framhålla de 
uppmuntrande erfarenheterna från missionsfälten. Också stäl- 
ler han icke sitt tal till för Gud och hans sak alldeles främ- 
mande åhörare, utan till missionsvänner och missionärer, om 
hvilka man ju måste hysa den öfvertygelsen, att de med 
personlig frälsningsangelägenhet förena kärlek till Herrens 
stora rikssak. Och uppmuntringsord behöfvas, ty missionen 
är, som sagdt, en gärning, som kräfver ett tålamod och en 
uthållighet, som intet annat företag här i världen fordrar. Förf. 
aktar sig för alla skönmålningar därvidlag, men han kan dock 
med glädje peka på redan vunna segrar och på många tec- 
ken därtill, att hednavärlden ferstädes mognar till skörd. 
Att de hedningkristnas antal, negrerna i Amerika icke med- 
räknade, f.n. utgör öfver fem millioner, under det att de vid 
det förra seklets början kunnat räknas endast i tusental, ut- 
visar ock, huru stora de segrar varit, som missionsarbetet 
vunnit. Och dock måste detta antal blott anses såsom en 
förstling af den började skörden, förutsatt att församlingens 
nitälskan för det stora verket ökas, i samma mån som utsik- 
terna till allt större landvinningar vidgas. På det att detta 
måtte ske, behöfver kunskapen om missionsarbetet spridas i 
allt större kretsar och det stora verkets betydelse icke blott 
för hednavärlden utan äfven för den kristna kyrkan själf blifva 
behjärtad. Föredrag, muntliga och skriftliga, lika varma och 
troskraftiga som professor K:s, äro härför behöfliga, och vi 
hoppas, att hans i den föreliggande boken med så mycken 
kraft uttalade maningar icke skola sakna gensvar i många 
hjärtan. Nöby. 


LINDSTEDT, J. M. Försök till lärobok i kristendom för folk- 
och konfirmandskolor. Stockholm, E. 7. Ekmans förlags- 
expedition. I distribution. Pris 475 öre. 


Detta katekesförslag afviker i flera viktiga afseenden 
från den nu gällande utvecklingen. Så först ifråga om planen. 
Den gamla indelningen i fem hufvudstycken är öfvergifven. 
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Efter en inledning om religion, Guds uppenbarelse och den 
heliga skrift kommer hufvudafdelningen: »Läran om hvad vi 
skola tro» i anslutning till trons artiklar. Därpa följa tvenne 
andra afdelningar behandlande läran om nådemedlen och 
läran om det kristliga lifvet. I den senare af dessa inrymmes 
framställningen af bönen och de 10 budorden, hvarjämte 
några $$ ägnas hemmet, församlingen, samhället och foster- 
landet. Mot uppställningen i nämnda tre afdelningar i och 
för sig torde ingen anmärkning skäligen kunna göras, äfven 
om mången ogärna släpper den gamla. Vid fördelningen af 
materialet uppstå på vissa punkter svårigheter, och icke alltid 
synes förf. hafva lyckats öfvervinna dem. Hvad som säges 
under -3:dje artikeln om huru människan har att förhålla sig 
för att behållas i tron, torde åtminstone delvis bättre för- 
svara sin plats i afdelningen om det kristliga lifvet, hvilken 
afdelning nu innehåller mycket litet om förhållandet till ord 
och sakrament, om den kristnes kamp och strid, kors och 
försakelse. Vidare talas i afdeln. I om kyrkan, och i sista 
afdelningen möter sedan, såsom nämnts, en $ med öfverskrift: 
Församlingen. Rubriken åtminstone anger icke här något 
egentligen nytt. 

Äfven i fråga om förhållandet till Luthers lilla katekes 
intager detta förslag en annan ståndpunkt än den nuvarande 
utvecklingen. Med tillfredsställelse iakttager man förf:s ut- 
tryckta pietet för Lutherska katekesen. I förordet klandrar 
han, att denna i utvecklingen blifvit sönderplockad i småbitar, 
hvarigenom för barnen åstadkommes ett virrvarr, så att de i 
allmänhet icke kunna lära sig den ordentligt. Utan tvifvel 
ligger i denna anmärkning något berättigadt. Förf. ställer 
nu lilla katekesens stycken i spetsen för sin framställning i 
dess olika punkter och vill, att denna senare skall anses som 
en komplettering af innehållet, ej som en förklaring, hvilken 
säges vara öfverflödig i läroboken. Lilla katekesen skall så- 
Junda vara kärnan, kring hvilken det öfriga sluter sig. Emel- 
lertid visar det sig icke vara lätt att hålla gränsen mellan 
förklaring och komplettering. I många fall kan hvad som 
säges lika väl kallas det ena som det andra. Och hvad det 
klandrade sönderplockandet beträffar, har icke heller förf. 
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gjort sig alldeles fri därifrån. Skola barnen taga kännedom 
om lilla katekesen endast från en lärobok, där dess stycken 
stå spridda här och där, få de intet intryck af den i dess 
helhet och i dess sammanhang, och därför bör den vid sådan 
anordning, såsom förhållandet är i den nuvarande katekesen, 
åtminstone vara intagen i lärobokens början med styckena i 
fortlöpande följd. 

Från vår nuvarande katekesutveckling skiljer sig slut- 
ligen föreliggande lärobok därigenom, att den aflägsnat fråge- 
formen. Detta torde få räknas som en förtjänst. Det är 
svårt att förstå, hvilken särskild betydelse denna framställ- 
ningsform skulle äga för en lärobok i den kristna läran, då 
den befunnits olämplig i fråga om läroböcker i andra ämnen. 
Den är under alla förhållanden icke något väsentligt. 

Förf. tillkännagifver i förordet, att affattningen af hans 
bok skett under »trägna pastorala göromål, så att ej tid 
gifvits att ägna förslaget den omsorg, som saken kräfver». 
Hade arbetet, om det icke utgifvits i nu befintligt skick, eljest 
på grund af bristande tillfälle till dess öfverseende alldeles 
uteblifvit, hade detta varit att beklaga, ty såsom uppslag till 
diskussion äger det förvisso sin uppgift, och hvarje bidrag 
till den mycket viktiga frågans lösning bör med tacksamhet 
mottagas. Men mycket önskligt hade varit, att det stått 
förf. till buds mera tid för dess utarbetning och granskning. 
Det skulle då säkert framträdt i en mycket fördelaktigare 
gestalt. Framställningen  gifver nu alltigenom intryck af 
brådska. Språkbehandlingen är icke alltid god, uttrycken 
sakna understundom värdighet. Äfven rena oriktigheter ha 
insmugit sig. Exempel härpå kunde lämnas i mängd. Här 
blott några. Å sid. 2 heter det: »De, som af allt hjärta akta 
på Gud, blifva hans förtrogna, så att de få veta Guds vilja 
och kunna tala därom äfven för andra. Genom sina för- 
trogna har han talat till människorna, och slutligen sände han 
sin enfödde son, som kungjorde Guds vilja och råd till deras 
frälsning. Detta Guds ord hafva vi i bibeln, som därför 
kallas helig skrift». Här synes sålunda ingen skillnad göras 
mellan Guds uppenbarelse genom de heliga författarne och 
genom andra trogna. Detta är väl knappast författarens 
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mening. Sid. 6: »Fadersnamnet innebär, att han (Gud) är 
helig, rättfärdig, sannfärdig, god, barmhärtig, långmodig, nådig, 
trofast. — Allt detta kan Gud vara för oss, emedan han är 
Allsmäktig» ete. Men nog kunde väl Gud vara god mot 
oss, äfven om han icke vore allsmäktig. Äfven en svag 
människa kan vara god och barmhärtig. Allmakten är så- 
lunda icke grunden till att Gud kan visa de nämnda egen- 
skaperna mot oss. Sid. 7: »Till den opersonliga världen 
räkna vi jorden med allt hvad därpå är». Sålunda också 
människan? Sid. 12: »Vi skola inför de hårda skickelserna 
icke fråga, hvarifrån de komma utan hvartill de syfta». Sid. 
15: »Han (Jesus) utblottade sig på Guds likhet». Huru kunde 
han då uppenbara Gud? Sid. 24: »Den Helige Ande söker 
föra de affallna tillbaka till Kristus, därigenom att han hos 
dem uppväcker ånger öfver synden och tro på deras Frälsare. 
Detta den Helige Andes verk kallas nådens ordning». Detta 
en axplockning blott på några få sidor. 

Allt det påpekade och mycket annat kunde hafva 
aflägsnats genom en grundlig granskning. — Icke tilltalande 
är förf:s ändring af den aronitiska välsignelseformen: »Herren 
Mälsiene och bevare ossi t Hannmate sittransikte etc. Fan 
vände sitt ansikte etc. — Alldeles godtyckligt är att låta 
psalm stafvadt med ps betyda psalm ur psaltaren och salm 
stafvadt med s psalm i sv. psalmboken och i enlighet därmed 
skrifva Psaltaren och Sv. Salmboken. Förklaring af det olika 
beteckningssättet saknas jämväl. 

Här och hvar får man en väl stark smak af »dogmatik». 
Så t. ex. af följande: »Han (Jesus) är sann Gud, emedan den 
heliga skrift tillägger honom gudomlig härkomst, gudomliga 
namn, gudomliga egenskaper, gudomliga gärningar, gudomlig 
Stevitlsane. Få b etsammarsagespomi iden hel! Ande Midate: 
» Vi tro och bekänna om den förste, den andre och den tredje 
personen i gudomen.» »Skapelsen tillkommer förnämligast 
förste personen». »Försoningen kallas det verk, som tillägges 
den andra personen, helgelsen är det verk, som tillägges den 
tredje personen». En rubrik heter: »Pånyttfödelsen» = 
återförandet till det i dopet erhållna lifvet, således detsamma 
som en andra andlig födelse. Skriften sätter dock nyfödelsen 


208 GRANSKNINGAR OCH ANMÄLNINGAR 


i motsats till den lekamliga födelsen, och det torde icke vara 
lämpligt att för barn använda både uttrycket nyfödelse och 
uttrycket pånyttfödelse = ny nyfödelse. 

De anförda bibelspråkens antal har icke obetydligt min- 
skats. De äro i allmänhet desamma som i den nuvarande 
läroboken. En del nya hafva jämväl tillkommit. - Med som- 
liga har skett en utvidgning. Detta hade varit önskligt med 
långt flera, hvarigenom sammanhang och mening tydligen 
trädt fram, och hade antalet i så fall kunnat ytterligare ned- 
sättas. Till en hel mängd bibelställen och psalmverser lämnas 
dessutom hänvisning, så att de kunna uppslås och läsas. — 
Boken säges vara afsedd för folk- och konfirmandskolor. För 
folkskolan måste väl hafva tänkts ett urval, ty det hela blir 
alldeles för drygt. Bättre litet, som kan grundligt inläras, 
än mycket, som blott ytligt beröres. Men om: förf. menat, 
att icke allt, som innehålles i boken, skall läsas i folkskolan, 
hade en kursfördelning varit önsklig. Mest tilltalande synes 
det dock undertecknad, att vid konfirmationsundervisningen 
en särskild, för denna undervisning lämpad och anordnad bok 
sättes i de ungas händer. 

Här omhandlade arbete framlägges helt anspråkslöst 
såsom ett »uppslag till diskussion öfver läroboksfrågan i an- 
gifven riktning». Den frågans lösning är lika svår, som den 
är för vår kyrka djupt betydelsefull. Genom försök sådana 
som detta bringas större klarhet öfver densamma och den 
föres framåt. Sträfvandet att erhålla något fullgodt såsom 
ersättning för den klandrade och äfven mycket bristfälliga 
utvecklingen af 1878 har under rådande tidsförhållanden vis- 
serligen icke vidare ljusa utsikter för sig. Dock bör ju icke 
hoppet släppas af kristendomens och vår kyrkas vänner utan 
baneret frimodigt på alla punkter uppresas i Jesu namn. Trots 
det att man icke kan känna sig fullt tillfreds med åtskilligt 
af det förf. bjuder, måste man likväl vara honom tacksam 
för hans arbete, som visst icke saknar sitt intresse och säkert 
icke heller skall blifva fruktlöst. Sån THA 
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KEYSER, E. J., I kyrkliga frågor. Stockholm, P. A. Nor- 
stedt & Söners förlag, 1905. 84 sid. Pris I krona. 
Denna bok, innehållande fem uppsatser af den hädan- 

gangne biskopen, borde icke förgätas inom Sveriges kyrka. 
Ty här möta oss sällsynt varma, klara, både stärkande och 
varnande ord just med hänsyn till det nuvarande tidsläget. 
De böra begrundas i stillhet inför Gud. Äkta evangeliska 
tankar, framsprungna ur ett brinnande hjärta, måste blifva 
till välsignelse, där de blifva mottagna, lika visst som de 
blifva till dom, där de föraktas. Allra mest gripande är må- 
hända den sista uppsatsen, som utgöres af författarens ut- 
talande i konfirmationsfrågan vid 1903 års kyrkomöte. Men 
boken i sin helhet utgör ett gripande wvittnesbörd, ett med 
klarhet, kraft och glöd framburet martyrium, som icke kan 
af oss ringaktas, utan att vi draga ansvar öfver oss. 


Hj. D. 


HENNIG, MARTIN, Zaten Yesu in unseren Tagen, Skizzen und 
Bilder aus der Arbeit der inneren und äusseren Mission 
Sczeiehnetrvon einer Nemes ihten (deutsehen<sViettreter 
und herausgegeben von Martin Hennig, Dir. des Rauhen 
Hauses, Hamburg. Agentur des Rauh. Hauses. 343 sid. 
Mark:3:50: 


Det är ingen nyhet på tysk mark att utgifva samlingar af 
populära föredrag eller skizzer öfver inre och yttre missionens 
verk. Då denna bok »in neuer Weise» vill tjäna saken, så 
säges visserligen ej direkt ifrån, hvari det nya skulle ligga, 
men det synes anmälaren kunna innefattas i följande 4 punkter: 
1) en hel rad författare har engagerats, för att skizzerna på 
alla områden skulle kunna utföras med full fackkunskap, 2) 
inre och yttre missionen ha sidoordnats med, som sig bör, 
full heder och kyrkligt erkännande äfven för inre, 3) bägge- 
dera ses under den synvinkel, som ligger nära för en tid med 
respekt blott för »Zaten», 4) allt sammanföres under den 
talande öfverskriften »Taten 7esu in unseren Tagen», för att 
uppmärksamheten må dragas från det mänskliga till det 
gudomliga. 
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Hvad det första angår, bidrar det obetingadt till höjande 
af arbetets värde, så mycket mer som de flesta medarbetarne 
äro auktoriteter hvar på sitt område. P. Sönsa, som med 
sina »Blicke in Evangelisation und Gemeinschaftspflege»> öpp- 
nar raden, är en af de präster, som framgångsrikast verkat för 
förståelsen mellan det officiellt kyrkliga arbetet och dessa 
märkliga nyare rörelser. Pastorerna Inspektor 5zaun och 
E. Evers äro som inga andra kompetenta skildrare af Berliner- 
stadsmissionens verk. P. Zauleck i Bremen är den bekante 
ifraren för barngudstjänsternas höjande, Helbing och Frieda 
Uferheld ledare inom ynglinga- och jungfruföreningarna, PL. 
Fischer en af de främsta i »Blaues Kreuz», P. Isermeyer be- 
kant för reformförsök med »Frauenheim> för »Verlorene Töch- 
ter unseres Volkes». Dir. LzeoicA är den uppoffrande ledaren 
af arbetet bland de förkomna unga männen i hufvudstaden. 
Det kyrkligt sociala arbetet skildras af D:r Miller; v. Bodel- 
schwinghs namn saknas naturligtvis ej bland författarne. För 
yttre missionen lämnas skizzerna dels af missionärer å skilda 
fält, dels af missionsinspektorerna Bichner, Haussletter, Me- 
rensky m. fl. 

Det andra har ju vid en godtköpsbok för masspridning, 
som denna åsyftar att vara, också sin praktiska betydelse, 
men står främst, teoretiskt sedt, som ett tecken till, att den 
inre missionen genom sin storartade utveckling nu faktiskt 
tillkämpat sig en hedersplats vid sidan af den yttre, liksom dess 
från den yttre hämtade namn genom det fortgående afkrist- 
nandet fått alltmera fog för sig, så att de betänkligheter, som 
i Wicherns dagar höjdes däremot, nu äro öfvervunna. 

Beteckningen »Taten» kunde ju möjligen tydas såsom 
en benägenhet att underkänna »die Wortmission». Hvad yttre 
missionen angår, faller detta på sin egen orimlighet. Ej heller 
för den inre är det författarens mening. Själf midt i den 
kärlekens gärning, som har sin medelpunkt i Wicherns gamla 
skapelse Rauhes Haus, vill han naturligen ej vara med i de 
öfverandliges utdömande af den verksamhet, som i första 
hand afhjälper den timliga nöden: »Mancher hält die Wort- 
verkändigung in Jesu Namen fär sein Hauptwerk in unseren 
Tagen und allen Liebesdienst nur fär zufälliges Beiwerk 
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schaffensfroher Geister. Aber der ganze Jesus wirkt fort; leh- 
rend und heilend hat er sein Werk in unserer Mitte.> Men 
å andra sidan har han liksom Schäfer, Wurster och de flesta 
nyare teoretici på inre missionens område i Tyskland helt 
lämnat den gamla ståndpunkten att utdöma all Wortverkän- 
digung utom den officiella genom nådemedelsämbetet. Därom 
vittnar ju ock den plats i spetsen för det hela som Simsas 
ofvannämnda uppsats fått. Hvad det framför allt kommer 
an på att få fram är, att ordet såsom ett andeuppfylldt, ska- 
pande, frälsande, helgande ord sätter frukt i realiteter, både 
andliga och timliga, som hvarje människa med respekt för 
fakta måste böja sig för. 

Att åter dessa Taten fått tillägget »Jesu» ställes i för: 
ordet uttryckligen tillsamman med Lukas ord i början af 
Apostlagärningarna, som beteckna dessa såsom Jesu fortsatta 
verk, och hvad vi antydde om intresset att få fram den gudom- 
liga sidan i arbetet utvecklas närmare'så här: »Es will uns 
oft scheinen, als hätten wir Christen die Augen nicht immer 
offen fur die Taten Jesu in unseren Tagen. Leicht sieht der 
kritiscehe Beobachter "die menschlichen Unvollkommenheiten 
manches Liebeswerks und verschliesst dann sein Auge fär den 
Herrn, der sich doch darin kund tut.» 

För oss synes kanske delen om den yttre missionen 
jämförelsevis mindre af värde, då Tyskland med afseende 
på dennas anordning och framsteg ej är föregångslandet i 
samma grad som på inre missionens verk. Men just därför, 
att den yttre tyska missionen vanligen undanskymmes af den 
engelska, så har en öfverblick såsom här med skizzer från 
flere håll sin betydelse, så att vi ej heller på detta område 
tappa sambandet med reformationens moderland. 

Såsom typiska för den segervissa anda, boken är buren 
af, må till sist anföras v. Bodelschwinghs forsta och sista ord 
i-sin uppsats: »Auf einem Schlachtfelde bei Wiärzburg lag 
am 27 Juli 1866 ein junger bayrischer Offizier todeswund. 
Als ich mich zu ihm neigte und ihm die letzte Erquickung 
reichte und er mich als einen preussischen Feltgeistlichen 
erkannte, sagte er traurig: »Ihr habt es gut; Ihr habt wieder 
gesiegt, und wir sind wieder geschlagen, dabei verliert man 
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alle Lust weiter zu kämpfen». — Es giebt heutzutage leider 
auch viele kampfesmide, verzagte Christenleute, die nichts 
als lauter Niederlagen vor Augen sehen und den Mut und 
die Hoffnung auf den endlichen Sieg des Reiches Gottes sinken 
lassen.. Das ist sehr unrecht. — Vom Kreuz gehen unab- 
lässig Siegestaten und Liebestaten Jesu aus in alle Welt, 
uber denen alle Engel Gottes unablässig zu den Harfen greifen. 
Wohl uns, dass das Siegeslied der Uberwinder Off. 7, 12 
noch nicht verstummt ist. Wohl uns, dass auch wir mit ihnen 
sagen 'diärfen: Gott sei Dank, der uns allezeit Sieg giebt in 
Christo, 20KOors 2504 

In summa: Till de värdefulla mer systematiska arbeten 
öfver inre och yttre missionen, som vi fått från Tyskland de 
sista åren, och till förutvarande skizzsamlingar, så vidt de äro 
anmälaren bekanta, bringar detta arbete verkligen något nytt, 
som gör det förtjänt af beaktande äfven från vår horisont. 


PERL 


ISOLÉ, Eva PBaecker, nägra penndrag ur ett själslif, svenskt 
original. Rost: Stiftns: förlag, TOQ35.. SAaLFSTEISEIR255 
Ehuru utan anspråk på att vara någon vare sig kyrko- 

historisk eller psykologisk studie, endast, efter slutordens an- 

tydan, »ett matt försök att teckna de strider, som i ett män- 
niskohjärta utkämpas mellan ljus och mörker», är boken 
äfven från förstnämnda synpunkt ej utan sitt värde. 
Brytningen 1 början af 1870-talet mellan den lagiska 
och evangeliska riktningen, med bäggederas öfverdrifter, är 
väl tecknad. Och man följer med djupt allvar den unga 
lärarinnans kamp, tills hon i Joh. 8:36 får på samma 
gang sitt som bokens motto. Då hon tjänstgör först i en 
typisk församling på slätten och sedan i en aflägsen skogsbygd, 
bjudas under berättelsens gång en hel del intressanta inte- 
riörer från folk- och skol- och det kyrkliga lifvet i dessa vidt 
skilda nejder. Hvilket stöd en pastor kan vara för skolan, 
liksom ock svårigheten, när detta saknas, belyses bjärt. 
Strängt kyrkligt fostrad kommer E. egentligen först i 
skogsbygden i beröring med de friare rörelserna. Till en 
början stötes hon bort genom dåliga representanter för lek- 
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mannaverksamheten. Det heter om den ene: »Han läste upp 
en text men talade hit och dit-utan sammanhang. Meningen 
var nog god, men mannen ägde ingen förmåga, ingen själf- 
kritik. Han arbetade i sitt anletes svett, rusande så att säga 
framåt på sin väg. Såsom en såningsman icke skulle bry 
sig om, hvar han strödde säden, ej heller hvad slags säd 
han blandade tillhopa, så strödde denne man omkring sig 
lösryckta bibelord utan urskillning.» E. tyckte alls icke om 
detta sätt att handskas med Guds ord. Men hon förstod, att 
»predikanten måste begagna sig däraf, emedan han var fattig 
både på ord och på ande». Den andre visste nog, hvad han 
ville, men var, tycktes det, själf bunden i samma lagiskhet, 
"ur hvilken E. längtade till frihet. »Den ene säger, att hon 
får dricka, men hon får aldrig klart veta, svar källan är; 
den andre säger: Där långt i fjärran skymtar en oas med 
friska källsprång ... gå dit -— men hon ligger där alltjämt, 
oförmögen att hjälpa sig själf.» Det är då »lätt att förstå, 
det E:s uppfattning af lekmannaverksamheten icke hade så 
lätt att öfvergå från partisinne till en sundare lifsåskådning». 

En pastor i Augustanasynoden blef genom sitt mera 
vidhjärtade omdöme henne till hjälp: »Lif, lif, det är hvad 
kyrkan behöfver! Väl finnas många troende präster, hvilka 
ingenting högre önska än att se lifaktighet inom kyrkan. Men 
de äro dock få mot den stora mängden. Säg, är det då bättre, 
att människor sofva i ro, än att de vakna, emedan den, som 
är medel till väckelsen, icke äger biskoplig ordination? Det 
duger icke att lägga händerna i kors och tycka, att allt är bra, 
Som detrar,, därför att det varit sår i vara taders tid. Det ar 
Zeke bra... Får Gud taga församlingen om hand, så skola 
både vi och andra snart förlora lusten att strida om trossaker, 
emedan våra vapen icke böra vara köttsliga utan andliga. 
All trångsinthet viker då för glädjen, att Guds ord har 
framgång.» 

Men en älsklig ung kvinnas inflytande gjorde ännu 
mera. Och i en stilla stund på en öde holme, dit hon vid 
en båtfärd vinddrifvits, kunde hon ändtligen instämma i psal- 
mistens ord: »snaran är sönderbruten, och fågeln är fri». 


Kyrklig Tidskrift 1906; Häft. 3. 18 
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Hon skref sedan till en vän bl. a.: »Träldomstiden är 
slut. Jag vet, hvad det är att äga frid med Gud genom Jesus 
Kristus. — — -—-Fötrnämsta, sotsaken wollfatti Gudh artrs-t 
svårt att vinna mitt hjärta ser jag nu i mitt envisa fasthållande 
vid stadgar och bruk och läromeningar. Jag lät min 'rena 
lära” vara ett slags frälsare utan att förstå det. Afven det 
falska stödet måste uppgifvas liksom förut alla egna förtjän- 
ster och bemödanden. Ty det finns icke mer än ett stöd, 
som håller, och kyrkan kan icke lämna detta. Endast Kristus 
är säker grund... Det finns ett folk, som för en hög be- 
kännelse, men har mer af gudaktighetens sken än dess kraft. 
En och annan sådan med den nyare tidens åskådningssätt hade 
jag träffat på, och i min fåvitskhet trodde jag, att sådan var 
all religiositet, som icke var stöpt i samma form som min 
egen. Gud har nu fått öppna mina ögon, så att jag ser och 
förstår, att. icke allt är sken, fastäntdet tramtradenm andra 
former än dem, som jag vant mig vid att anse såsom de 
bästa. 'Det andliga måste andligen dömas” » 

Så skildras, huru öfver den ensliga bygden kom en väc- 
kelse, som spred sig bland unga och gamla, t. o. m. skol- 
barnen. Åter kom en tid, då vinden mojnade af. Men de, 
hvilka icke nöjde sig med mindre än hela sanningen — de 
kämpade sig fram till seger och blefvo sedan verkliga san- 
ningsvittnen på sin obemärkta plats. Kring erfarenheterna 
under dessa tider samlar sig intresset på bokens sista blad. 

Det är ett stycke lekmannateologi eller kanske rättare 
lekkvinnoteologi, som förtjänar beaktande, i denna bok; därför 
ha vi velat fästa uppmärksamheten vid den. Brister saknas 
ej. De mest framträdande synas ref. vara det mekaniska 
skiljandet på Kristus och kyrkan och det alltför generella 
utdömandet af lärostrider. Men hvad vi präster framför 
allt behöfva är att känna och förstå deras själslif, af hvilka 
vi kunna vänta och hoppas det bästa biståndet i det cen- 
trala af vår verksamhet. Vår lärare- och icke minst lärarinne- 
kår bjuder oss, när Guds ande får leda den, en oersättlig 
hjälp. Och dock, äfven mellan en troende lärarinnas teologi och 
kyrkliga åskådning och vår är ofta nog ett svalg befäst, hur 
mycket mer mellan oss och dem i församlingen, som stå med 
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långt mindre teologiska förutsättningar. Det får icke så vara. 
Ju-mer vi sörja för våra egna själar och taga vårt själa- 
sörjarekall på allvar, dess mer skall klyftan minskas. Men 
äfven studiet af en bok som »Isolés» kan därvid ej vara utan 


betydelse. 
SoL 


Svenska Akademiens Handlingar ifrån år 1886. 19:de delen. 
Stockholm, Norstedt & Söner, 1906. Pris 4:50. 


Denna nyss utkomna bok redogör för akademiens hög- 
tidsdag 1904. Den har till hufvudsakligt innehåll tvenne tal 
af akademiens direktör, C. Annerstedt, inträdestal af den 
nye ledamoten E. A. Karlfeldt samt »Minne af heliga Bir- 
gitta» af Hans Hildebrand. De tvenne talen hafva förklar- 
ligtvis hvar sitt intresse och läsas med nöje. Detta gäller 
företrädesvis hr Karlfeldts, som oss synes, mycket träffande 
skildring af C. Th. Odhners lif och verksamhet. Hvad som 
emellertid ger oss anledning att i denna tidskrift fästa upp- 
märksamhet på föreliggande del af akademiens handlingar är 
egentligen den Hildebrandska, ej mindre än 276 sidor om- 
fattande minnesteckningen af den hel. Birgitta. På den min- 
nespenning, som svenska akademien låtit prägla öfver denna 
sierska, kallas hon ancilla Dei, decus Suecie. Med allt skäl 
erhåller hon dessa hederstitlar, och hon utgör en företeelse 
af ingripande betydelse ej blott för den svenska medeltids- 
kyrkan utan äfven för den västerländska kyrkan i allmänhet 
under samma tid. Hvarje bidrag till en närmare kännedom 
om denna märkvärdiga kvinna synes oss därför vara tacknäm- 
ligt, och detta gäller, så vidt vi kunna döma, äfven den nu 
föreliggande publikationen. 

Förf. lämnar till en början en rätt ingående skildring af 
fru Birgittas lefnadslopp och gifver i sammanhang därmed 
en föreställning om den betydelse, hon hade i världen. Där- 
efter skildrar han tillståndet inom kyrkan på Birgittas tid och 
under den närmast föregående tiden, tagande därvid hänsyn 
till ej blott det allmänna fördärfvet i kyrkan utan äfven de 
rörelser, som afsågo en välbehöflig reform i sedligt och  reli- 
giöst afseende. Denna skildring afser att inleda och i viss 
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mån förklara Birgittas bekanta uppenbarelser, hvilka hon själf 
och många af hennes samtida ansågo härleda sig från ome- 
delbar gudomlig ingifvelse. Därefter meddelas talrika exem- 
pel på innehållet i dessa uppenbarelser. Slutligen lämnas en 
redogörelse för Birgittas klosterstiftelse samt förflyttandet af 
hennes jordiska kvarlefvor till Sverige och hennes kanonise- 
rande. 

Fru Birgitta, den rikt begåfvade, innerligt fromma kvin- 
nan, var utan tvifvel ett kraftigt sanningsvittne i och gent 
emot det mörker och den lögn, som härskade i stat och kyrka 
på hennes tid. Till någon varaktig och genomgripande re- 
form ledde dock, som bekant, icke hennes vittnesbörd. Och 
detta sammanhänger utan tvifvel därmed, att hon själf ännu 
var snärjd i många af de falska föreställningar om Gud och 
gudomliga ting, som under århundradens lopp bredvid och 
mot den gudomliga sanningskällan, skriften, inom kyrkan 
utbildat sig. Att så var med henne förhållandet, framgår så- 
väl af flera andra hennes ord och gärningar som icke minst 
af hennes s. k. uppenbarelser. Däraf följer då ock, att vi 
måste anse henne hafva väsentligen misstagit sig, då hon an- 
såg allt hvad dessa uppenbarelser innehålla vara henne af 
Gud ingifvet och sålunda bära gudomlig prägel och gudomlig 
auktoritet. Förhastadt vore dock att däraf draga den slut- 
satsen, att hennes uppenbarelser alls icke hafva någon objek- 
tiv verklighet utan snarast äro att betrakta såsom produkter 
af hennes lifliga, åt Gud och det gudomliga hänvända fantasi 
i förening med. hennes naturliga snilles skarpblick. Förfat- 
taren till nu föreliggande minnesteckning har i denna fråga 
ett uttalande, som vi anse oss böra i dess helhet återgifva. 
» Väl må», säger han, »antagas — då det är så mycket mellan 


mellan himmel och jord, som vi icke kunna förstå — att en 
själ, som i innerligaste fromhet sluter sig till Gud, kan af 
honom erhålla — vi må ju gärna kalla det -— uppenbarelser; 


men en själ, som kommit i åtnjutande af en sådan förmån 
och fortfarande lefver i ett nära böneumgänge med sin Gud, 
kan ock lätteligen få den föreställningen, att allt hvad hon 
tänker eller hvad hon önskar — allt på grundvalen af den 
innerligaste fromhet och fullaste samlif med Gud — är henne 


fer 
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af Gud ingifvet. Fru Birgitta var helgjutet from, Gud af in- 
nersta hjärta hängifven; hon- lefde ett lif i Gud, men alla 
hennes uppenbarelser kunna vi icke tillerkänna ett gudomligt 
ursprung. Gud är alltid densamme, men människornas tider 
växla. Hvad en tid är godt passar icke alltid för en annan 
tid, och det, som ej har evighetsvärde, måste få färg af mänsklig 
ofullkomlighet, af begränsning, af den enskildes beroende af 
sin tids förhållanden. För att framhålla det mänskliga i flera 
af fru Birgittas uppenbarelser behöfver jag endast hänvisa till 
dem, som gälla Sveriges politiska förhållanden. De vittna 
om en helt mänsklig uppfattning af tidens offentliga angelä- 
genheter. En del af hennes politiska profetior, iklädda uppen- 
barelsernas form, gick icke i fullbordan, och de himmelska 
ord hon tyckte sig hafva hört voro således icke himmelska 
utan hennes egna. Men att hon personligen lefde i det inner- 
ligaste umgänge med Gud, detta lider ej tvifvel. Att hon 
under sitt böneumgänge, fitigt, innerligt öfvadt, kunde blifva 
upplyst från höjden, det få vi anse vara visst.» — 

Hvar och en som tror på en lefvande personlig Gud 
torde kunna i det väsentliga instämma i dessa författarens 
ord. De innebära begripligtvis icke, att något kan erkännas 
vara af omedelbart gudomligt ursprung, som strider mot Guds 
uppenbarelse i Kristus och ordet om honom. 


HA SE 


HANSEN, FRITS, Vore Prester og 7:de Juni. Kristiania, Jo- 
hansen & Nielsens Forlag, 1906. 31 sid. 

BRUUN, CHRISTOPHER, Jil det norske Folk, II. Kristiania, 
Johansen & Nielsens Forlag, 1906. 14 sid. 


Genom utdrag i pressen äro dessa båda broschyrer redan 
kända i Sverige. Men de böra läsas i sin helhet, isynnerhet 
den af f. d. Skolebestyrer Hansen. De vittna om, att det 
dock finnes i Norge en djup känsla för skillnaden mellan rätt 
och orätt. Vi hade begynt att tvifla därpå. Vi hade lärt 
oss att innerligt älska det norska folket och dess land; vi 
skattade det mången gång högre än vi bort. Därför tillfo- 
gade oss fjolårets tilldragelser ett sådant sår. Det har gått 
så, som Hansen säger i sin broschyr: vår aktning för norska 
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folket och dess moral blef »sergelig skadet». Flere dess le- 
dande kyrkomän, som vi sett upp till med kärlek och be- 
undran, ha, moraliskt sedt, blifvit fallna personer. Vi vilja 
knappast längre nämna deras namn. Men i dessa båda 
broschyrer möter oss en djup förnimmelse af att ondt dock 
icke är detsamma som godt. Därför gör det godt i själen 
att läsa dem. Och om den ande, som här möter oss, finge 
göra sig ärligt gällande hos Norges folk och inom dess 
kyrka, så skulle väl förtroendet för Norge och aktningen för 
dess kyrka så småningom kunna återfödas. 


Hj. D. 


KJELLBERG, ERNST AÅ., Smärre religiösa uppsatser. Göte- 
borg, Wettergren & Kerbet,ro0440032 Sid brisksFRoret 


De sju korta uppsatser, som äro förenade under ofvan- 
stående titel, röra sig samtliga omkring kristendomens medel- 
punkt, Jesu Kristi försoning för synden. Författaren är lek- 
man; han framlägger här ett vittnesbörd, som tydligen är 
framsprunget ur inre, genomlefvad erfarenhet. Med viss öf- 
vertygelse vittnar han om en Jesu Kristi försoning såsom 
godtgörelse för synden och den fullvissa förutsättningen för 
frälsningens genomförande i mänskligheten. Man finner lätt, 
att författaren vunnit sin fasta öfvertygelse både under inre 
strid och under smärtsam beröring med förnekare af en verk- 
lig försoning i skriftenlig mening. De tankar, som här möta, 
äro i full öfverensstämmelse med skriften såväl som med 
äkta evangelisk uppfattning, på samma gång som försök göras 
att vinna med saken öfverensstämmande uttryck för gamla 
sanningar. 

Sådana röster ur församlingen, ur den lefvande och för 
sitt lif kämpande församlingen, äro värda beaktande. Den 
lilla skriften, såväl som en förut af förf. offentliggjord med 
liknande syfte, borde läsas och begrundas isynnerhet af så- 
dana tänkande församlingsmedlemmar, som stå kämpande 
och tviflande i lifvets högsta frågor. Trons och erfarenhetens 
enkla vittnesbörd bör icke kunna förfela sin verkan på den 
som törstar efter en frälsande sanning. Visljke JD 
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NILSSON, PAUL, Regementspastor, lakttagelser angående mi- 
litärkyrkoväsendet i Tyskland och Schweiz jämte ut 
kast till militärkyrkoordning för svenska armén. Tryckt 
på allmän bekostnad. Stockholm 1905. Isak Marcus 
Boktryckeriaktiebolag. 90 sid. 


Författaren redogör för den studieresa han med hjälp 
af ett statens resestipendium år 1904 företagit för att i 
Tyskland och Schweiz taga kännedom om den religionsvård, 
som ägnas de värnpliktiga. De platser han besökte voro: 
Metz, Karlsruhe, Zärich, Leipzig, Halle, Juäterbog och Berlin. 
Med mycket intresse läser man den lifliga skildringen, och 
vid redogörelsen för militärkyrkoväsendet i Tyskland måste 
vi — äfven med tillbörlig hänsyn till olikheten i resurser — 
blygas öfver den brist på en i detta afseende tillfredsstäl- 
lande ordning, som råder hos oss. Författaren lämnar till 
sist ett efter tyskt mönster uppgjordt men efter svenska 
förhållanden modifieradt utkast till militärkyrkoordning för 
svenska armén. Grundtanken däri är den, att å garnisons- 
platser, där ett större antal militärer finnes förlagdt, böra fin- 
nas militärpastorer, som helt ägna sig åt detta sitt ämbete. 
Dessa pastorer äro dels brigadpastorer å platser med 2 
eller flera regementen eller kårer — dels regementspastorer 
Så Torter med endast es regemente men detta med ettärig 
öfning för de värnpliktige. Å orter, där ett enda truppför- 
bund af bataljons eller regementes numerär finnes förlagdt 
och de värnpliktiges öfningstid understiger ett år, konstitueras 
en regementspastor, som må med denna tjänst förena annan 
prästerlig anställning. Dessutom skola finnas reservpastorer, 
som inkallas till tjänstgöring i krigstid och under fredstid 
hafva en mycket obetydlig tjänstgöring utan annan aflöning 
än reseersättning. I spetsen för det militära prästerskapet 
står en fältprost, som tillika är brigadpastor inom Stockholms 
garnison. Till militärpastorernas uppgift bör höra icke en- 
dast förrättandet af gudstjänster och andra ministeriella hand- 
lingar samt utöfvande af enskild själavård utan jämväl arbete 
för de värnpliktiges fostran till fosterlandskärlek, nykterhet 
och sedlighet genom ledning af och medverkan i föreläsnings- 
och undervisningskurser o. d. 


280 GRANSKNINGAR OCH ANMÄLNINGAR 


Det är en af de nuvarande allra viktigaste uppgifterna 
för vår kyrka, som regementspastor Nilsson här med kärle- 
kens hänförelse i förening med god sakkunskap velat göra 
så uppmärksammad och behjärtad, att dess lösning icke må 
länge uppskjutas. Den vård om våra värnpliktige, som här 
lägges på värt folks och vår kyrkas hjärta, är helt enkelt nöd- 
vändig, om icke obotlig skada skall tillfogas vårt folk. Den 
gudsfientliga och fosterlandsfientliga, vi tveka icke att säga, 
diaboliska propaganda, som vi under den senaste tiden fått 
bevittna, borde drifva oss till att snart verkligen göra något på 
allvar för en ändamålsenligare kristlig fostran af vår värnpliktiga 
ungdom. Man kan blifva nära på modfälld, då man ser äfven 
vår bildade ungdom, vår universitetsungdom, demonstrera till 
förmån för allehanda uselhet men däremot vara stum inför 
guds- och kristusbespottelsen och inför fosterlandsförräderiet. 
Dock finnas, om också oftast i det fördolda, många ädla 
krafter i rörelse äfven bland vår ungdom. Ännu är det icke 
för sent att bereda Sverige en framtid. Men visserligen måste 
vi handla, och handla snart, särskildt för att uppfylla vår 
förpliktelse mot de unga på våra läger- och garnisonsplatser. 
Och här räcker ingalunda blott upplysning, nej, här måste 
beredas en £ristlig fostran och tillfälle till upplysning på en 
icke endast till namnet kristlig grund, en fostran gifven af 
själasörjare, icke endast upplysningsifrare — själasörjare, hvilkas 
hjärtan klappa af helig kärlek till de unga. Svenska präster- 
skapet måste såsom ex man begära, att vederbörande snart 
ordnar denna viktiga sak, hvilken icke får skjutas åt sidan 
genom några ursäkter. Isynnerhet riktas härvidlag till krigs- 
och ecklesiastikministrarne en vördsam men allvarlig hem- 
ställan, att de måtte snart göra hvad de kunna för frågans 
lösning. Och upp till tronen, upp till Sveriges högste krigs- 
herre går bönen, att landets ungdom på garnisonsplatserna 
icke må lämnas utan en tillfredsställande fostran i gudsfruktan 
och sedlighet. Det är väl bekant, att det högre krigsbefälet, 
på hvilket härvid mycket beror, varmt behjärtar denna ange- 
lägenhet. Och säkerligen uppstiger från många, många svenska 
hem en varm bön, att sönerna, då de därifrån begifva sig till 
sina garnisons- eller lägerplatser, där må mötas af en verklig 
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pastor, som har tid, rätt och plikt att ägna dem en verklig 
vård, en kristlig vård. Det är vårt hopp, att författaren ge- 
nom sin skrift måtte hafva lämnat ett viktigt bidrag till den 
stora frågans lösning. lake HD. 


KANSO UTSCHIMURA, Huru jag blef kristen. "Ur en japans 
dagbok. Ofversättning från engelskan. Stockholm, E. 
Vv. Hellströms förlagsexpedition, 1905. 147 sid. Pris 
Ile, UNO 


En ovanlig och högst märklig bok! En glödande kär- 
lek till det japanska fosterlandet, hög uppskattning af den på 
hedendomens mark framvuxna visheten och sedeläran, ett 
djupt liggande hjärtebehof af rättfärdighetens gåfva — icke 
endast undervisning därom — förandet till Kristus på mycket 
underliga vägar och ett allt mäktigare fördjupande af tron på 
honom — allt detta möter oss i denna bok. Där finnes 
mycket, som vi ha svårt att riktigt förstå, annat, som vi icke 
kunna gilla, t. ex. det sätt, hvarpå författaren vid ett tillfälle 
meddelade sig själf den heliga nattvarden, i det han pressade 
litet saft ur en vild drufva i en skål, skar en bit bröd och 
sedan gaf sig själf detta, eller då han anser det vara ett dop, 
som en hans landsman mottagit från himmelen själf, då denne 
med vördnadsfull hållning ställde sig i ett starkt regn, tills 
han blef genomvåt. Paradoxa uttryck möta också på många 
ställen. Men boken är lärorik, och den förfäktar en mängd 
sanningar, som tyvärr ofta förgätits i den kristna missionen. 
Så gisslar förf. bland annat rent af obarmhärtigt och likväl 
rättvist den benägenhet man — icke endast i Amerika — 
visar att vilja bruka omvända hedningar såsom ett inkomst- 
bringande och nyfikenheten kittlande förevisningsmaterial vid 
missionsmöten. »Ack, berätta för oss, huru ni blef omvänd, 
men gör det icke längre än en kvart, ty vi vilja ännu höra 
många talare.» En sådan anmaning säger sig förf. fått mot- 
taga flere gånger vid deltagande i missionsmöten i Amerika. 
Han liknar de sålunda förevisade hednakristna vid »rinoce- 
rosar», och han råder »missionscirkusmänniskorna» att vara 
mera hänsynsfulla, att icke genom sitt tillvägagångssätt för- 
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därfva »de tamda rinocerosarne» och föranleda de otamda 
att ställa sig tama i syfte att vinna alla möjliga fördelar. 

Beaktansvärdt är äfven hvad förf. säger mot de vanliga 
ensidiga skildringarna af hedendomens elände med förbigående 
af de ädla dragen i hedendomen, låt vara att han äfven här bru- 
kar uttryck, som måste förstås cum grano salis. Gripande 
är hans skildring af den uselhet och synd, som mötte honom 
i kristenheten (i Amerika), men stort är det att se, huru 
denna bittra erfarenhet icke drifver honom bort från Kristus. 
Han ser t. o. m. i den hemska syndigheten inom 'kristen- 
heten ett vittnesbörd om kristendomens makt: där det godas 
makt är störst, där framträder äfven det onda med en syn- 
nerlig intensitet; där ljuset är ljusast, synes mörkret därbred- 
vid mörkast; det klaraste ljuset kastar den mörkaste skug- 
gan. Det är, säger förf., ett karaktärsdrag hos sanningen, 
att. den. gör det onda värre och det: goda battre. »Samma 
sol, som kommer vax att smälta, härdar leran.» »Vi kunna 
därför vänta den svåraste ondska bland de kristna.» 

För närvarande arbetar förf. i sitt hemland för kristen- 
domens utbredande genom tal och skrift. Han har icke 
slutit sig till något af de kristna kyrkosamfunden, utan står 
själfständig mot dem alla. Hans bok visar också, att han är 
mycket rädd för hvarje mera utvecklad teologi och att han 
har skarp blick för det försvagande, som följer med kristen- 
hetens splittring i flere samfund. Om det skall lyckas ho- 
nom att bilda en nationell japansk kyrka eller någon där- 
med likartad sammanslutning utan någon som helst anknyt- 
ning till det historiskt gifna, torde vara ovisst. Erfarenheten 
från missionshistorien gör det icke sannolikt. Men såsom 
en reaktion mot engelsmännens och amerikanarnes sträfvanden 
att göra de kristna på missionsfälten till engelsmän och ame- 
rikaner i tänkesätt och seder, sträfvanden, som förf. skarpt be- 
straffar, är hans ståndpunkt utan tvifvel icke utan sitt berät- 
tigande. Om ock förf. söker ställa sig själfständig gent emot 
de särskilda kyrkosamfunden, har det helt naturligt icke lyc- 
kats med hänsyn till arten af hans kristliga åskådning. Det 
reformerta inflytandet, t. ex. i riktning af moralism, spåras 
nog hos honom. Men det har icke hindrat honom från att 
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tränga fram hän emot centrum, den korsfäste Frälsaren 
och Guds son. Ofta möta sköna, rent evangeliska vittnesbörd 
därom. 

Alltnog, boken är värd att läsas och är ägnad att, om 
den mottages med tillbörlig kritik, rikta uppmärksamheten 
på flere ofta förbisedda men viktiga sidor i den kristna mis- 
sionsverksamheten. Tyvärr är Ööfversättningen icke i allo 
mönstergill. Eljo i). 


Svenska spörsmål och kraf. Stockholm, Hugo Gebers förlag, 
TOS 2OT Sid PfSspkf ist 25 


Författaren till denna bok är anonym men har i en 
redan utgifven andra upplaga afstått från sin anonymitet och 
gifvit sig tillkänna vara fil. lic. Adrian Mohlin. Boken torde 
hafva väckt åtskillig uppmärksamhet, och den är i flere hän- 
seenden värd uppmärksamhet. Enär den äfven behandlar 
ämnen, som äro af mycket intresse jämväl från kyrkans och 
den kristliga etikens synpunkt, synes ett omnämnande vara 
på sin plats i denna tidskrift. 

En antydan om de ämnen, som förf. behandlar, gifves 
redan af kapitlens öfverskrifter. Under rubriken Hamiljen 
talas om Man och kvinna, Föräldrar och barn, Familjen och 
staten; under rubriken Samhället om Den svenska jorden, 
Samhället och staten samt Folket i vapen; samt under rubriken 
Kulturen om Uppfostran och skolan, Konsten och folket, Reli- 
gionen och kyrkan. Allt detta sammanfattas såsom en första 
och längre afdelning under öfverskriften Svenskarna och Sverige. 
I en andra, kortare afdelning med titel Sverige och mänsk- 
ligheten behandlas ämnena Sverige och Amerika, Sverige och 
Europa samt Sverige och Norden. Det första af dessa tre 
kapitel handlar om Sverige iz Amerika och Amerika i Sverige; 
det andra om Swverige och Frankrike samt Sverige och Fin- 
land; det tredje om Skandinavismen och Unionen. 

Såsom den 'röda tråden i boken går en varm foster- 
landskärlek. — Likaledes framträder mycken oräddhet gent 
emot allehanda flack liberalism. Förf. vågar hafva och 
bekänna en öfvertygelse, äfven om denna gar stick i stäf 
mot dagsmeningarna. Ungdomlig friskhet i framställningen 
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gör ock, att boken blir fängslande. Många meningar möta 
dock, som måste framkalla motsägelse från kristligt, äkta 
kyrkligt håll. 

Djupt beaktansvärda äro de ord, som förf. talar mot 
den moderna kvinnoemanicipationsrörelsen. Våra kvinnosaks- 
kvinnor få höra allvarsamma men väl förtjänta påminnelser 
om huru de beforda en osund konkurrens från kvinnans sida. 
Hufvudsynpunkten för förf. är denna, att familjen måste ut- 
göra en verklig enhet med ez målsman. Därför borde man 
icke tala om mannens målsmanskap för hustrun, men väl 
om hans målsmanskap för familjen. I vissa fall och med 
vissa betingelser öfvergår detta målsmanskap till hustrun, och 
hennes rätt därtill under vissa förutsättningar bör utsträckas, 
nämligen då mannen visat sig därför vara olämplig. — Utan 
tvifvel ligger i den bedrifna propagandan för en osund kvinno- 
emancipation, inclusive kvinnans, åtminstone den gifta kvinnans, 
politiska rösträtt, en vida allvarsammare lands- och folkfara, 
än man gemenligen är böjd att antaga. Förf:s erinringar i 
detta ämne äro väl värda att uppmärksammas. Undertecknad 
vill i detta sammanhang icke vidare uppehålla sig vid detta 
ämne, enär det vore min önskan att framdeles i en särskild 
uppsats något behandla ämnet från kristligt etisk synpunkt. 

Ett annat kapitel, som synes oss synnerligen beaktans- 
värdt, är det, som handlar om konsten" och folket. Förf. 
anser, att konsten icke får vara lifsuppgift, ty endast arbete 
är lifsuppgift, under det att konsten är lek. Om också förf. 
här liksom på andra områden ofta rörer sig med paradoxer, 
så har han onekligen väl motiverade allvarsord att rikta mot 
vår och vårt folks bristande handlings- och stridskraft, mot 
vår dyrkan af skulturen»> på bekostnad af fysisk styrka och 
verklig lifskraft. Kulturen har fått »sjukdomens och svag- 
hetens färg», vårt folk har blifvit »mottagligare för alla tidens 
smittofrön än andra, om det än hittills förvånande väl hållit 
stånd». 

Skarpa ord har författaren med hänsyn till uppfostran 
i skolor af högre och lägre grad. Han anser, att man gifvit 
och gifver en ensidigt formell bildning. Folket håller på att 
nedsjunka till afgudadyrkan af den formella kunskapen. I 
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våra skolor fostras icke lifsdugliga människor. Detta gäller 
universiteten, läroverken och- folkskolorna. — Utan tvifvel 
har förf. i väsentliga stycken rätt. Men han öfverdrifver. 
Den nuvarande undervisningen är icke på långt när så präglad 
af det opraktiska, själsdödande inpluggningssystem, som man 
enligt förf:s skildring skulle tro. Men det finnes en annan 
fara, af förf. icke påpekad, men ingalunda mindre. Jag menar 
den bristande fastheten i kunskaper, tendensen att på det 
sättet göra arbetet intressant, att det förvandlas till lek, 
rädslan att ställa verkliga anspråk på lärjungens förmåga af 
receptivitet, ofta i förening med ett osundt och för tidigt uppdrif- 
vande af hans produktiva förmåga, hvarmed gärna följer, att 
de unga och väl snart äfven barnen skola diktera lagar och 
styra land och rike. Det är lätt att i denna evdaimonism 
på uppfostrans område igenkänna en reaktion mot en förut 
rådande ensidighet åt motsatt håll. Men evdaimonism är och 
förblir detta i alla fall, och all evdaimonism innebär en djupt 
allvarsam sedlig fara. Undervisningen på lägre och högre 
stadier har sålunda nu en synnerligen svår och viktig uppgift, 
på det att den icke må från en ensidighet gå öfver till en 
annan, som icke är ett grand bättre utan snarare tvärtom. 
Åtminstone hvad kristendomsundervisningen beträffar skattar 
den nyss fastställda undervisningsplanen för realskolan i hög 
grad åt det slags ensidighet vi här påpekat och måste icke 
minst af detta skäl betecknas såsom en djupt sorglig före- 
teelse. 

Det svagaste kapitlet i boken synes oss vara det, som 
handlar om religionen och kyrkan. Om vi rätt förstå, är det 
tvenne grundfel, som vidlåda författarens framställning. Trots 
sin blick för den moderna kulturens många skuggsidor ser 
förf. i kyrkan väsentligen endast ett kultursamfund, en kultu- 
rens tjänarinna, ja han vill t. o. m. ha kyrkan förvandlad till 
att vara blott en sida i statens lif. Han anser därför, helt 
naturligt, att kyrkan i vårt land har svikit sin uppgift, då 
hon icke blifvit en kulturtjänarinna i modern mening. Vi 
måste gent emot dessa anspråk göra gällande, att kyrkan är 
ett samfund med en för sig egendomlig uppgift, nämligen 
den att vara ett frälsningens samfund, ett samfund, som skall 
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bära fram det lefvande vittnesbördet om frälsningen genom 
korsets evangelium. Sant är, att hon därigenom äfven tjänar 
kulturen, ja gör det såsom ingen annan makt på jorden, om 
man med kultur förstår utpräglingen af den sanna humani- 
teten, den sanna människobilden, hvars allra innersta är 
ingenting mindre än gudsbilden. I denna djupa mening är 
kyrkan ett kultursamfund och en kulturens tjänarinna, 
men detta är någonting annat, än hvad man vanligen menar, 
då man talar om den nutida kulturens makter. Man menar 
då vanligen med kultur den i grunden blott formella utbild- 
ningen och utvecklingen af människans skilda förmögenheter 
i mångfaldiga riktningar. Denna kultur, den »andliga» icke 
mindre än den materiella, denna kultur med alla sina upp- 
finningar och upptäckter på olika områden och med all sin 
kunskap och all sin konst, denna kultur är i och för sig 
indifferent i förhållande till det sedligt goda så väl som det 
sedligt onda. Tagen i det sedligt godas tjänst blifver den 
till oberäknelig, vidtgående och djupgående välsignelse; tagen 
i det sedligt ondas tjänst blifver den till oberäknelig, vidt- 
gående och djupgående förbannelse. Kyrkan skall bidraga 
till att det förra sker; men det är något annat, än att man 
faller ned och tillbeder kulturen eller blifver en dess kurti- 
serande, uppvaktande hofdam. Enskilda, s. k. moderna, teo- 
loger må förnedra sig till en slik tjänstgöring, Jesu Kristi 
församling kan icke göra det. Nu väl, förf. har skarpa före- 
bråelser att rikta mot vår svenska kyrka, och hårda domar 
slungar han mot henne. För såvidt de sammanhänga med 
krafvet, att kyrkan skulle vara en kulturtjänarinna i vanlig 
ytlig mening, en »modern» yttring af det moderna statslifvet 
med bortkastande af sina »förbrukade nådemedel» och med 
hela religionens reduktion till en tro på att det finnes »en 
förnuftig mening och en förnuftig vilja» med afseende på 
mänskligheten — så till vida beteckna vi de fällda domarna 
såsom orättvisa. Svenska kyrkan har icke svikit sin plikt 
att räcka fram frälsningens evangelium åt det svenska folket 
— därför tillbakavisar hon de antydda domarna. Men då 
vi med allvar ställa oss inför kyrkans uppgift att vara ett 
vittne om Jesu Kristi frälsande evangelium, sådant det är 
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genom apostlarne oss gifvet, då se vi till vår smärta, att det 
brustit mycket i sättet att frambära detta evangelium, i kär- 
lekens hänförelse, i vishetens heliga, osjälfviska ackommo- 
dation efter nya tidsförhållanden och nya former af mänsklig 
nöd. De förebråelser vi, kyrkans tjänare, då nödgas rikta 
mot oss, blifva ännu allvarligare, än dem författaren riktar 
mot oss — ty då han talar om kyrkan, menar han tydligen 
oss präster, kyrkans vigda tjänare — ännu allvarsammare, 
ty de blifva till syndabekännelse. Men såsom alltid skall väl 
äfven nu en uppriktig syndabekännelse bära såsom sin frukt 
ny styrka. Månne icke för den, som har öga för verklig- 
heten, något däraf redan nu förspörjes? 

Det andra grundfelet i förf:s tankar om religionen och 
kyrkan synes oss vara, att han icke har blick för att det 
finnes en verklig det ondas makti världen. Och däremot är 
det kyrkans plikt att strida. Besinnas detta, då blifver helt 
visst icke blott anklagelsen mot kyrkan utan äfven hennes 
program för framtiden af annan art. »Framtidens tro», den 
tro, som skall kunna gifva tidens barn ro och styrka, fröjd 
och mod, måste då vara en tro, som duger att »öfvervinna 
världen»; och den tron är ingen annan än tron på Jesus 
Kristus, Guds son, den korsfäste och uppståndne, som lefver, 
riktigt lefver, i sitt ord och i sina sakrament. 

Tvenne drag ha synts oss karaktäristiska för förf:s bok 
och isynnerhet för hans framställning af sina tankar om 
religionen och kyrkan. Å ena sidan möter där en mycket 
hög uppskattning af kulturen, ända därhän att han kräfver 
kyrkans uppgående i den moderna kulturstaten; å andra sidan 
möter oss ett rop, ett otillfredsställdt hjärtas rop efter frid 
och kraft hos »fädernas Gud». Månne icke däri ligger något, 
som är typiskt för en stor del af »nutidsmänniskorna»? För 
kyrkan och särskildt för hennes tjänare ligger däri något 
oändligt uppfordrande och tillika uppmuntrande. Vi hafva 
en härlig, outsägligt dyrbar uppgift gent emot denna tid. Det 
gamla - evangelium, utan någon som helst afkortning, utan 
några tvetydigheter under falsk, rationaliserande ackommoda- 
tion, således apostlarnes Herre Kristus, Guds evige son, skall 
predikas äfven för detta släktet, men så, att det kan förstå 
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hvad som säges, och det vill i grunden säga, att evangelium 
skall predikas med ny, glödande kärlek. Ty kärlekens språk, 
det förstår man bäst; och kärlekens språk skänker också de 
passande orden och uttrycken, liksom kärleken gifver ökad 
vishet, ökad fasthet och ökad vidhjärtenhet. 

Vi ha så pass utförligt uppehållit oss vid den här på- 
pekade boken, emedan vi i densamma trott oss möta ett 
varmt klappande hjärta. Äfven vid den protest, som vi i 
viktiga punkter måst inlägga mot förf:s tankar, har det varit 
vår vilja att icke glömma detta. Och vi skulle önska, att 
förf. kände detta, om dessa rader skulle komma inför hans 
ögon. Jalla ol 


Rättelse. 


Hätt. 2 sid. 158 rad 13 och 12 nedifr. står: D. Heinrich, Professor 
der Theologie an der Universitet Heidelberg. Basserman, läs: BASSERMAN, 
D. HeEINRICH, Professor der Theologie etc. 


Tankar om bibelinspiration och bibelkritik. 


Af mer än en orsak har frågan om den s. k. historisk- 
kritiska bibelforskningen i våra dagar blifvit en af de mest 
brinnande. Både i tal och i skrift, både bland de vetenskap- 
ligt bildade och bland den stora allmänheten, både bland 
kyrkans tjänare och bland lekmannafolket utgör den ett stå- 
ende ämne, hvaröfver omdömena gå vida i sär. Särskildt är 
det tvenne rakt motsatta ytterlighetsopinioner, som härvid 
framträda. Å ena sidan pockar man med stolta ord på oin- 
skränkt frihet för forskningen att efter godtfinnande kritisera 
ej blott bibeltexten utan äfven hela det sakliga innehållet af 
den i bibeln nedlagda uppenbarelsen. Å andra sidan blir 
man ängslig och upprörd, så snart blott ordet bibelkritik 
nämnes. Det synes därför väl behöfligt att taga nämnda 
ämne i skärskådning för att blifva i stånd att lugnt och klart 
bedöma saken, hvarom fråga är. 

Ordet bibelkritik är en »vox media». Den art afforsk- 
ning, som med nämnda uttryck betecknas, är i och för sig 
icke en sak, ägnad att utan vidare och redan i förväg fram- 
kalla skräck och misstankar hos bibelns vänner. Den veten- 
skapligt granskande undersökningen af bibeln är i själfva 
verket, där den rätt handhafves, ett medel till allt djupare och 
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riktigare insikt i hvad vi hafva i denna bok. En af den 
lutherska kyrkans trognaste teologiska bibelforskare ur det 
konservativa lägret (d:r Aug. Köhler) yttrar i det afseendet 
följande ord: »Den nyare protestantiska teologien är företrä- 
desvis behärskad af den tendensen att med alla medel af 
historisk forskning lära känna och fastställa den historiska 
sanningen i fråga om den kristna religionens tillkomst och be- 
stånd. Denna sträfvan förtjänar till fullo att gillas och er- 
kännas; ty människans eget samvete betygar, att aldrig någon- 
ting sådant får vara föremål för religiös tro, som motsäger 
sanningen och verkligheten.» Dessa ord från en sådan man 
afse naturligtvis de vetenskapligt objektiva undersökningarna 
af bibelbokens litteratur och innebörd, ej ett förnekande af, 
att jämte denna bibelforskning äfven existerar en bibelkritik, 
som är mer eller mindre behärskad af en subjektivt färglagd, 
mot den gudomliga uppenbarelsen såsom sådan afvog tendens, 
åtminstone af en för bibelns ande främmande och likgiltig ande. 

Jag nämnde nyss, att man från est håll hyser starkaste 
misstro mot allt hvad som kan komma under beteckningen 
bibelkritik. Jag syftar härvid på den s. k. ultrakonservativa 
åskådningens män. Jag står inför dem med djupaste aktning. 
Jag ser deras nitälskan om bibelordet; jag hör deras fordran, 
att detta ord måste erkännas såsom ett oantastligt, gudomligt 
sanningsord. Jag sympatiserar afgjordt med deras innerliga 
vördnad för uppenbarelsens ofelbara myndighet samt den för- 
synta pietet, hvarmed de behandla det gudomliga ordet och 
som de med all rätt fordra hos alla, som beträda bibelordets 
heliga mark. Besjälade af den öfvertygelsen, att bibelns gu- 
domliga auktoritet ej kan värnas och upprätthållas på annat 
sätt än därigenom, att man framför allt eller t. o. m. uteslu- 
tande framhåller den gudomlige faktorn vid bibelbokens till- 
komst, men undertrycker och ignorerar de mänskligt-historiska 


faktorerna, hafva de, om ock med vissa modifikationer, 
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anslutit sig till den teori om bibelordets uppkomst, som 1600- 
talets dogmatiska systematiker uppställde och som sedan under 
långa tider gick och gällde såsom den ortodoxt kyrkliga 
läran om den heliga skrifts gudomliga inspiration. Grunddra- 
gen af denna inspirationsteori äro ju allmänt kända, och jag 
behöfver därför ej nu upprepa dem. Genom uppställandet af 
denna inspirationslära ville man fastslå såsom trosartikel, att 
den heliga skrift från dess första till dess sista bokstaf måste 
gälla såsom ett direkt utflöde från den gudomlige Anden, 
ett verk, som till form och innehåll, alltså ända in uti minsta 
detaljer, måste vara utan brister och fel. 

Ohållbarheten af denna s. k. ortodoxa inspirationslära 
har sin grund däri, att den kommit till stånd på det abstrakta 
konstruerandets väg, utan behörigt aktgifvande på bibelns 
egen konkreta beskaffenhet, sådan den faktiskt föreligger. 
Den uppgjorda teorien stämmer icke alldeles med bibelns 
verkliga egenart. Jag skall nu icke alls uppehålla mig därvid, 
att de bibliska skriftställarne i åtskilliga stycken, som röra 
det naturvetenskapliga, kosmologiska, astronomiska, geogra- 
fiska, profanhistoriska området tydligen icke varit upphöjda 
öfver sin samtids föreställningssätt och insikter. Äfven vid 
själfva det bibliskt-historiska stoffets behandling röja sig på 
flera ställen mänskliga misstag, minnesfel och motsägande upp- 
gifter. Sådana kunna uppvisas i afseende på åtskilliga mindre 
viktiga sifferuppgifter, personnamn m. m. Men äfven i vik- 
tigare stycken röja sig emellanåt mänsklig ofullkomlighet och 
förhandenvarande differenser. Icke ens Fader-vår-bönens och 
nattvardsstiftelseordens lydelse har med alldeles lika ordalag 
bevarats i den bibliska traditionen. Vidare tänka vi på de 
bekanta, sinsemellan mer eller mindre afvikande dubletterna 
af vissa. berättelser i evangelierna; på svårigheterna vid fast- 
ställandet af Jesu dödsdag; på de något skiljaktiga uppgif 


terna beträffande Jesu vänners besök vid grafven efter Her- 
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rens uppståndelse. I nästan ännu högre grad föreligga sådana 
vid uppgifterna om den gammaltestamentliga historiens till- 
dragelser, t. ex. mellan konunga- och krönike-böckernas fram- 
ställningar om en och samma sak. Harmonistiska bemödanden 
att i apologetiskt intresse utjämna alla dylika skiljaktigheter 
ha ju ofta gjorts och äro för visso berättigade, i samma mån 
de företagas med taktfullt och klarsynt sanningssinne. Men 
äfven om åtskilliga stötestenar på det sättet redan blifvit på 
tillfredsställande vis undanskaffade eller framdeles blifva det 
— säkert komma dock icke få hithörande svårigheter att 
framgent finnas kvar, enär de torde bero på verkliga misstag 
och således aldrig kunna skaffas ur vägen. 

Sådana sakförhållanden, som de nu påpekade, böra gifva 
oss en påminnelse om, att bibeln, denna urkund om den gu- 
domliga frälsningsuppenbarelsen i dennas historiska gång fram 
igenom mänsklighetens årtusenden, icke har så att säga fallit 
ner direkt från himmelen; att denna bok fast mer, om ock 
för visso under Guds utomordentliga ledning, dock har till- 
vägabragts genom förmedling af mänskligt verksamma per- 
sonligheter såsom Guds redskap, och att dess yttre bestånd, 
såsom varande en samling af litterära produkter, har kommit 
till stånd i successivt tidsförlopp under inflytelse af mångfal- 
diga, äfven mänskligt historiska förhållanden. Jämte den det 
hela såsom helt konstituerande och öfvervakande gudomlige 
faktorn ha vi alltså att härvid erkänna förhandenvaron äfven 
af mänskliga faktorer. 

Detta måste vi nu fasthålla närmast när vi tänka på de 
eritiska undersökningarna af bibelns textgestalt. Mycket ofog 
har bedrifvits och fortsättes än alltjämt på det området; det 
kan ej bestridas. Men äfven här gäller: missbruket upphäf- 
ver ej bruket. Kritiskt vetenskaplig undersökning af bibel- 
texten är både loflig och gagnelig. Hvad nytta den gjort 
vid fastställandet af en, så vidt möjligt, korrekt text i Nya 


TANKAR OM BIBELINSPIRATION OCH BIBELKRITIK 203 


testamentet, är allbekant. Men samma erkännande få vi gifva 
äfven åt den gammaltestamentliga textkritiken. Det ligger i 
sakens natur, att en sådan är af nöden. Den ytterligt minu- 
tiösa noggrannhet och slafviska trohet, som den senare juden- 
domen ådagalade t. ex. vid afskrifvandet af de heliga urkun- 
derna, visar sig icke hos den tidigare. Det finner man lätte- 
ligen, ifall man jämför med hvarandra de flerestädes förefint- 
liga paralletexter i G. T.:, som: betydligt afvika från hvar- 
andra; t. ex. Jes. 36—39, 1 jämförelse med 2 Kon. 18 och 
20 kan, PS I jenmvore sys 2 Sn DA OS vå JANIS El 
siktliga ändringar och ingrepp i konsonanttexten har ju den 
judiska traditionen bevarat i de »korrekturer af skriftlärda»>, 
som återfinnas såsom noter i den hebreiska bibeln. Man be- 
tänke därjämte, att den nu föreliggande (massoretiska) texten 
af G. T. icke lär kunna historiskt uppvisas längre tillbaka i tiden 
än till de närmaste århundradena efter Kristi födelse; äfven 
som att i tiden f. Kr. en annan, från den nuvarande tämligen 
afvikande bibeltext bevisligen förefanns, nämligen den som låg 
till grund för den s. k. septuaginta-öfversättningen och hvarom 
de lärda ha den mening, att den på ej få ställen bevarat just 
den ursprungliga texten af G. T:s skriftsamling. Inför sådana 
fakta kan icke vara tal om någon ända från begynnelsen i 
fixerad gestalt gifven, felfri bibeltext. Textkritiska forsknin- 
gar äro alltså både berättigade och behöfliga såväl hvad 
Gamla som Nya testamentet beträffar. En opartisk och sansad 
pröfning visar emellertid, att denna textkritik, så på det ena 
som det andra området af bibeln, visserligen ej sällan har bi- 
dragit till att åvägabringa större klarhet, men icke framkallat 
något väsentligen annat innehåll, än det man förut haft 
att tillgå, och att således den ur bibeln hämtade kyrkliga läro- 
framställningen icke berörts af den bibliska textkritikens forsk- 


ningsresultat. 
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Innan vi lämna detta stycke af vårt ämne, kan jag ej 
underlåta att meddela ett särdeles belysande exempel på, hvad 
förträfflig tjänst en skarpsinnig och på samma gång varsam 
textkritik kan göra bibelns sak. I 2 Sam. 12: 29 f. läses 
i vår gamla svenska bibelöfversättning: »Alltså tog David allt 
folket tillhopa och drog åstad och stridde emot Rabba och 
vann honom. Och tog deras konungs krona utaf hans hufvud, 
hvilken hade i vikt en centner guld, och ädla stenar, och 
den vardt satt David på hans hufvud: och förde ganska myc- 
ket rof utur staden. Och folket därinne förde han ut och 
lade dem under järnsågar och taggar och järnkilar, och brände 
dem upp uti tegelugnar; så gjorde han alla Ammons barns 
städer.» Huru mycken anstöt har ej detta ställe vållat dels 
genom orimligheten dels genom grymheten af dess innehåll! 
Genom i det hela rätt obetydliga, nära liggande och fyndiga 
textändringar har detta bibelställe (tack vare sådana forskare 
som G. Hoffmann och Aug. Klostermann) erhållit följande 
lydelse: »Då samlade David hela folket och drog till Rabba 
och striddeé mot det och stormade det. Och han tog bort 
Milkoms (= afguden Moloks) krona från hans hufvud, och 
(de funno) dess vikt vara en centner guld, och vid den var 
fäst en dyrbar sten; denne sattes nu på Davids hufvudbonad. 
Och han förde ut byte från staden i stor myckenhet. Och 
folket därinne förde han bort och anställde dem vid grufvorna, 
bland järnhuggarne och vid smältugnarne och lät dem för- 
rätta slafarbete på sina besittningar. Så gjorde han med 
Ammons barns alla städer.» (Man måste beklaga, att svenska 
bibelkommissionen i sitt förslag till ny öfversättning af G. T. 
ej följt denna textförbättring, utan låtit den gamla öfversätt- 
ningen här väsentligen vara oförändrad). 

Liksom i fråga om bibelns textbeskaffenhet, så få vi också 
i afseende på själfva sammansättningen, innehållet och för- 
fattarne af de bibliska skrifterna erkänna berättigandet af 
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samvetsgrann vetenskaplig pröfning. I detta hänseende har 
man från vissa håll ställt den fordran, att ingen den ringaste 
afvikelse får äga rum från det traditionellt kyrkliga åskåd- 
ningssättet. Med största ifver har man t. ex. påstått, att 
Pentateuken (Femboken eller de fem Moseböckerna), sådan 
den föreligger, naturligtvis med undantag af afslutningen, måste 
vara ett enhetligt verk omedelbart af Mose, att antagandet 
af olika källskrifter såsom liggande till grund för G. T:ts hi- 
storiska böcker vore nära nog ett helgerån; att psalmöfver- 
skrifterna med deras uppgifter om författarne måste utan vidare 
erkännas som autentiska, att Jesajaboken från början till slut 
måste tillskrifvas den under det namnet kände profeten o. s. v. 

Med all högaktning för den gudfruktiga pietet för bibeln 
och den judisk-kristna traditionen om bibelkanon, som gifver 
sig uttryck i sådana yrkanden, kunna vi dock svårligen anse 
dem fullt berättigade, ja vi kunna t. o. m. ej fritaga dem från 
en viss trångsynthet. 

Det skall emellertid å andra sidan ingalunda förnekas, 
att den moderna bibelkritiken i en hel rad af dess företeelser 
gifver bibelns vänner de största anledningar till bekymmer. 
Icke som om den heliga skrift själf skulle ha något att befara 
genom nämnda kritik. Herren Gud, hvars sak det gäller 
kommer nog att sörja därför, att hans sanningsuppenbarelse 
i längden skall bevisa sitt evighetsvärde och sitt oförgängliga 
bestånd gentemot alla växlande människomeningar och alla, 
vare sig listiga eller våldsamma, angrepp på densamma. Men 
det har man att med bekymmer motse, att den vandaliserande 
framfart på helig mark, hvartill många anhängare af den mo- 
derna bibelkritiken fördrista sig, skall verka nedbrytande och 
ödeläggande hos tusen sinom tusen omyndiga själar, ej minst 
bland ungdomen. 

Utmärkande för denna afart af kritisk bibelforskning, som 
vi här afse, är defls, att den utgår från en mot religion och 
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uppenbarelse stridande förutsättning, dels, att den uppträder 
med en ton, som alls icke höfves inför den heliga skrift och 
ej heller stämmer väl med den nyktra samvetsgrannhet, som 
kännetecknar solid vetenskaplig forskning. 

Det slags »historisk-kritisk» forskning, vi nu ha i sikte, 
visar sig vara behärskad af den moderna naturvetenskapens 
eller, rättare sagdt, naturfilosofiens teorier. Framför allt är det 
den s. k. evolutionsteorien, fattad i betydelsen af en blott na- 
turlig världsutveckling utan något slags verksamhet af en per- 
sonlig Gud, som man här vill tillämpa äfven på det bibliskt- 
religiösa området. ; 

Den världsåskådning, som ligger till grund för detta 
slags bibelkritik och som är främmande för den gudomliga 
frälsningsuppenbarelsen, kommer till uttryck äfven i den profana, 
ej sällan öfvermodiga ton, som tyvärr ej så sällan framträder 
hos anhängarne af denna riktning. Ej utan inre sammanhang 
härmed är väl äfven den dristighet, hvarmed man ej sällan 
från detta håll inför en kritiklös allmänhet framlägger hvarje- 
handa satser såsom »resultat af vetenskapens forskning», hvilka 
dock ännu ej vunnit obestridt vetenskapligt erkännande och 
som t. o. m., enligt hvad fortsatta undersökningar ådagalagt, 
i grunden varit förhastade antaganden, dessa ej sällan kon- 
struerade just för att försvaga och undergräfva bibelns auten- 
ticitet och auktoritet och för att ge skenbart stöd åt de natu- 
ralistiska eller rationalistiska förutsättningar, med hvilka man 
gått till sina undersökningar. 

Inom dessa kretsar tyckes speciellt den s. k. textkritiken 
hafva rent af urartat till ett slags sport. På ett sätt, erinrande 
om vissa fantasi- och tanke-spel, och med en ifver, gränsande 
till monomani, sönderplockar man de bibliska litteraturalstren 
i en mängd småbitar, som påstås härröra från många olika 
källor, tidsåldrar, författare och bearbetare, och som nu dessa 


»bibelkritiker» öfva sin fyndighet på att sammanfoga likt en 


TANKAR OM BIBELINSPIRATION OCH BIBELKRITIK 207 


brokig mosaik, liksom i täflan med hvarandra och öfverbju- 
dande hvarandra i allehanda sällsamma konjekturer och text- 
omflyttningsexperiment. 

Djupt ödeläggande verkningar på det teologiska bibel- 
studiet utgå från ifrågavarande ensidigt formella, konstruk- 
tionssjuka och ej sällan rent af uppenbarelsefientliga kritik, 
i: samma mån som den bemäktigar sig de teologiska lärosto- 
larne. Den utöfvar ock förvirrande och undergräfvande infly- 
telse på det kyrkliga församlingslifvet, i det att församlingar- 
nas herdar och lärare, ställda under inflytelsen af teologiska 
läromästare ur nämnda läger, faktiskt blifva odugliga att gifva 
kyrkomenigheterna själanäring och att leda dem till den gu- 
domligt frälsande sanningen. Detta bestyrkes redan nu af 
erfarenheten. Och allt efter som denna lika andelösa som 
pietetslösa bibelkritik numera vinner talrika anhängare bland 
den bildningssökande ungdomen, den kvinnliga ej mindre än 
den manliga, icke blott vid universiteten utan ock i skolorna, 
både de lägre och de högre, samt därjämte utsprider sin för- 
menta visdom i populariserad form genom talrika tidningsupp- 
satser, föredrag och ströskrifter, alstrar den hos den lättledda, 
andligen omyndiga mängden en ton och ande af pietetslös 
själfklokhet, ja ej sällan också fräckt öfvermod gentemot bi- 
beln och den gudomliga uppenbarelsen, som, i samma mån 
detta sinne tager öfverhand hos massorna, sannerligen låter 
oss befara utbrott af hädisk gudlöshet och trotsigaste uppror 
mot den Allrahögste i tider som stunda; liksom ju redan vår 
tid alls icke sällan får bevittna sådana utbrott i de kretsar af 
samhället, där vördnaden för det heliga och gudomliga redan 
nu hunnit alldeles utrotas. 

Allt detta sorgliga missbruk af bibelkritisk forskning får 
emellertid -— jag upprepar det — icke förleda oss, som vilja 
vara bibelns och kyrkans verkliga vänner, till att utan vidare 
förkasta allt slags vetenskaplig kritik beträffande bibelkanon 


2098 TTO ENAN 


och de bibliska skrifterna. Genom att blindvis och absolut 
förkasta allt sådant arbete, skulle vi göra bibeln och kyrkan 
en dålig tjänst. Faktiskt har ju den heliga skrift äfven en 
mänsklig sida. Mänskliga affektioner och faktorer framträda 
där bevisligen i gåtfull förening med gudomligt sanningsljus 
och andekraft. Och då det behagat Guds allrahögsta vishet 
att låta sin uppenbarelses skriftliga urkund framträda i denna 
gudmänskliga gestalt, så handla vi för visso icke i strid mot 
hans majestätiska vilja, när vi ödmjukt eftertänka och erkänna 
det sakförhållandet. 

Martin Luther, som satte bibelordet så oändligt högt 
och gjort dess vittnesbörd till segerrikt banér för hela kyrko- 
reformationsverket, förbisåg, såsom vi veta, ingalunda denna 
mänskligt förgängliga sida af den heliga boken. Några hit- 
hörande yttranden äro allmännare kända och pläga ju ofta 
nog anföras. Men jämte dessa gifves det ju åtskilliga andra 
liknande, som kunde citeras ur reformatorns skrifter. En del 
af dem äro så pass vågade, att man väl kunde önska, att de 
aldrig uttalats af den store, i sin trosheroism så dristige guds- 
mannen, som ju visst icke var ofelbar. Hvad för öfrigt angår 
Luthers fria yttranden, t. ex. i fråga om de traditionella grän- 
serna för bibelns kanon, må det framhållas — med all respekt 
för den väldige mannens auktoritet — att efter Luthers dagar 
Herrens församling äfven i afseende på den heliga skrifts inne- 
håll har fått göra delvis nya lifserfarenheter, på grund hvaraf 
hon lärt sig inse, att vissa bibelböcker, om hvilka Luther 
stundom yttrat i någon mån ringaktande omdömen, äro i 
full öfverensstämmelse med bibelns centrala innehåll och äga 
stort värde för det kyrkliga församlingslifvet. Vilja vi höra 
ett ord af Luther, som i den mest sammanträngda, bildliga 
form uttrycker den ställning, han innerst intog, särskildt till 
G. T., så kan man väl knappt finna ett mera träffande än 
detta i hans företal till 1523 års bibelöfversättning: »Här 
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skall du finna lindakläderna och krubban, där Kristus ligger 
uti; Zarfliga och ringa lindakläder är det, men dyrbar är skat- 
ten, som ligger i dem>. 

Luthers syn på den gudmänskliga egenarten af den he- 
liga skrift delas af snart sagdt alla framstående teologer och 
bibelforskare af positiv riktning bland den lutherska kyrkans 
män under det senast förflutna halfseklet. 

Skriftteologen framför andra Z. IT. Beck yttrar t. ex. i 
sin »Einleitung in das System der christlichen Lehre» föl- 
jande: »Teopneustien (inspirationen) omfattar de gudomliga 
rikshemligheterna, den andliga sanningen; till det yttre och 
mänskliga sträcker den sig, endast för så vidt detta ståri vä- 
sentligt sammanhang med det förra. Hon lyfter upp sina 
organ till en i jämförelse med all människovishet öfversvinne- 
lig inblick i sanningens fulla ljus, men hon undervisar dem 
icke eller gör dem ofelbara 1 sådana saker, som förhålla sig 
alldeles likgiltigt till denna andliga sanning och som höra till 
det allmänna vetandet, såsom kronologiska, topografiska, rent 
världsligt historiska ämnen.» På liknande sätt yttrar sig von 
Hofmann i sin »Biblische Hermeneutik»: »Hvad som tillhör 
den genom skapelsen satta tingens ordning är föremål för 
naturligt vetande och iakttagande; trosvisst är för oss blott 
Sadant, somrar tföremal tor. tron. - Den heliga skrift! ar oss 
helig skrift, blott för så vidt som hon betygar det som har 
trons art. Den heliga skrift är icke tillika en från alla miss- 
tag fri lärobok i kosmologi, antropologi, psykologi o. s. v., 
och den bibliska historien är någonting annat än ett ofelbart 
urklipp ur världshistorien.> Franz Delitzsch, den vördnads- 
värde veteranen bland troende bibeltolkar, skrifver i företalet 
till sin kommentar öfver Genesis af 1887: »Att älska sanning, 
att böja sig under sanningens tvång, att lämna traditionella 
åsikter, som icke bestå sanningsprofvet, det är helig plikt, ett 
stycke af gudsfruktan. Viljen I Gud till förmån bruka oärligt 
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tal? Skolen I visa eder partiska för honom? — så tillrätta- 
visar Job (13, 7. 8) sina vänner, som ville spela Guds advo- 
kater mot honom, i det de in majorem Det gloriam vanställde 
verkliga förhållandet. Gud är sanningens Gud; vi vilja icke 
i ensidigt apologetiskt intresse tillsluta ögonen för den veten- 
skapliga sanningen och uttala oss om skriften på ett sätt, som 
slår sanningen i ansiktet.» Liknande utsagor som dem jag 
nu anfört finner man äfvenledes hos andra erkändt gedigna, 
troende teologer såsom von Frank, Grau, Zöckler, Luthardt, 
Moleckro sa: 

Något som vi särskildt må taga till hjärtat ur nu citerade 
besinningsfulla uttalanden är, att det är farligt, när man — 
om ock i uppriktig välmening — ensidigt eller t. o. m. enbart 
betonar skriftens gudomliga karaktär, den öfvernaturliga fak- 
torn vid dess tillkomst, och dekreterar det såsom en trossats, 
som vore bibelboken i alla möjliga hänseenden fri från mänsk- 
liga misstag. Skadligt verka sådana påståenden, i samma mån 
som de befinnas stå i strid med verkliga sakförhållandet. Det 
kan då ej utan fog väcka den misstanken, att de, som på 
sådant vis söka förhärliga bibelboken, äro opålitliga i sina 
uttalanden om bibeln och alltså ej förtjäna förtroende. 

I sanningens intresse anförde jag nyss några uttalanden 
af positivt troende teologer i den riktning, att bibeln icke gör 
anspråk på att vara någon högsta afgörande auktoritet på 
sådana områden af naturen och människolifvet, där det enligt 
skaparens afsikt och anordning tillkommer människoförståndet 
och vetenskapen att efterhand söka utforska sanningen. Men 
så bör då äfven icke mindre i sanningens namn erinras därom, 
att bibelns i all sin enkelhet så djupsinniga uttryckssätt om 
åtskilliga naturting och dess liksom blott i förbigående gifna, 
notiser t. ex. om de forna världsrikenas förhållanden och dylikt, 
i allt större omfattning vinna bekräftelse, i samma mån som 
den mänskliga forskningen med samvetsgrann omsikt skrider 
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framåt. I detta hänseende ha genom den nyaste tidens arkeo- 
logiska utgräfningar och upptäckter de märkligaste vittnesbörd 
trädt fram så att säga ur jordens innandömen och från klip- 
pornas väggar om pålitligheten af bibelns fornhistoriska upp- 
gifter, detta stundom in uti de minsta och tillfälligaste detal- 
jer af de gamla folkens lif och sed. 

Hittills hafva vi nu mestadels talat om den mänskliga 
sidan af bibelboken. I det nu följande vända vi oss till be- 
traktande af den gudomlige faktor, som träder oss till mötes 
1 denna heliga skriftsamling och som fram igenom tidehvarf- 
ven dokumenterar sin öfver all människovishet suveränt upp- 
höjda, dömande, förlossande, nyskapande andemakt inför 
människors samveten och hjärtan, i folkens lif och i de en- 
skilda individernas. 

Allt ifrån begynnelsen och under hela sin tillvaro hyser 
Kristi församling lefvande förvissning om, att den heliga skrift 
är Guds egen gåfva till mänskligheten, att församlingen här 
äger ett oförgängligt sanningsord till ofelbar vägledning i hen- 
nes förhållande till Gud vid vandringen genom tidens mörker 
och kamp till evigheten. 

Närmast stöder sig denna förvissning på den personliga 
erfarenhet i nämnda riktning, som hvarje troende kristen, lik- 
som hela de troendes samfund, bär uti sig själf såsom ett oaf- 
händligt faktum, såsom en bevislig verkan af den gudomliga 
uppenbarelse, som enligt sitt historiska förlopp och med grund- 
dragen af sitt eviga sanningsinnehåll har klädt sig i dräkten 
af jordisk-mänsklig litteratur i den heliga skrift. 

Förutsättning för den inre process, hvarigenom denna 
förvissning om sanningen af skriftens religiöst-sedliga innehåll 
och dettas ursprung från Gud tillvägabringas hos människo- 
själar, är den, att dessa, bevekta genom de allra första till- 
dragande intrycken af det bibliska sanningsordet, hvilka utan 


deras eget åtgörande, hafva berört dem, begynna med upp- 
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riktigt sinne ställa sig under den kristna förkunnelsens infly- 
tande för att, såsom de hoppas, därigenom erhålla den väg- 
ledning och den inre hälsa, hvaraf de, om ock till en början 
blott liksom instinktmässigt, förnimma sig vara i behof. Då 
få dessa själar ju längre desto påtagligare upplefva, att hvad 
kristendomen, hvad den heliga skrift lärer och utlofvar dem, 
också i sanning förverkligar sig på dem och i deras eget lif, 
i det de genom den bibliska kristendomens inflytelse små- 
ningom fostras och ledas just till att blifva sådana människor, 
som både bibelns vittnesbörd och deras eget samvete betygar 
att de enligt Guds vilja böra blifva och öehöfva blifva. 

Låten mig tala om denna intima sak mera konkret, mera 
personligt; låten mig göra en bekännelse därom i ental, ehuru- 
väl jag vet mig med detsamma uttala en för alla troende 
kristna gemensam erfarenhet. 

Skriften säger mig: »du är en syndare, förkastlig inför 
Guds heliga majestät.» Och jag får i mitt innersta bindande 
öfverbevisning om, att jag så är, samt förnimmer detta äfven 
1 mitt samvete, där jag under blygsel och bäfvan förnimmer 
Guds misshag och försmaken af hans rättvisa dom öfver min 
synd och skuld. — Skriften betygar: »Kristus har godtgjort 
för all din skuld och gör dig till Guds benådade barn». Och 
jag lyssnar till hvad Skriften härom vittnar, jag, hvars gäld- 
bundna samvete ovillkorligen kräfver, att en godtgörelse inför 
Gud måste ske, på samma gång som jag finner mig totalt 
ur stånd att prestera någon sådan; jag lyssnar och fröjdas, 
och jag bringas genom evangelii ljus och kraft till att af 
hjärtat förtrösta midt i syndanöden på Gud såsom min nåde- 
fulle, förlåtande fader, vinner samvetsfrid, får njuta barnaska- 
pets frimodiga tillträde till Gud och blir vid godt mod. — 
Skriften säger: »den som gör synden är syndens träl, men 
genom Guds Son blir du fri». Äfven detta får jag upplefva: 
af Gud omvänd och benådad med förlåtelse, är jag ej längre 
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såsom förut en vanmäktig träl, bunden i syndens och satans 
bojor; jag förnimmer en förr aldrig förnummen kraft att afsky 
och bekämpa synden, ny viljedrift och förmåga att lefva mitt 
lif i Guds min Frälsares lydnad och tjänst. — Denna inre 
omdaning genom: Guds ords makt har medfört åt hela min 
varelse ett innehåll af oförgängligt värde, inre jämnvikt, äkta 
lifsmod, tillfredsställande lifsuppgift, sund handlingskraft, lef- 
vande evighetshopp och härligt mål för tillvaron. Öfverhuf- 
vud när jag eftertänker hela det behandlingssätt från Guds 
sida, som jag invärtes rönt och röner, medan jag såsom en 
bibelns lärjunge går i skola hos honom, så märker jag, att 
detta alldeles stämmer med det sätt, hvarpå Herren i sitt ord 
har lofvat och sagt, att han vill behandla själarne, när de 
lämna sig åt hans fostrande ledning. 

Så sluta sig då allt igenom skriftens framställningar om 
frälsningen och lifvet i Kristi gemenskap tillsamman med mitt 
eget väsens upplefvelser. Och denna kongruens mellan den 
heliga skrifts objektiva vittnesbörd och min egen inre erfaren- 
het öfvertygar mig med omedelbar förvissning därom, att 
skriftens framställning är realitet, ande och lif. Bibeln bety- 
gar mig, att min erfarenhet är riktig, ingalunda någon själf- 
suggestion eller inbillning; och min lifserfarenhet återigen be- 
tygar mig, att bibeln talar sanning. Båda bekräfta hvarandra 
ömsesidigt (1 Joh. 5, 6). 

Härmed är mig då ock förvissning därom gifven, att det 
är sanningens och lifvets gudomlige Ande själf, som på båda 
hållen vittnar och verkar. Den förvandling, som jag genom- 
lefvat och som jag kan konstatera såsom ett fortfarande lifs- 
faktum, så länge jag är och förblir en kristen, den förvrider 
eller förstör nu ingalunda min mänsklighet, utan tvärtom: 
den har först riktigt gjort mig till människa, så att jag börjar 
erfara något af den ursprungliga gudslikhetens harmoniska 


sällhet och frihet. Vid jämförelse med min förra belägenhet 
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dokumenterar sig mitt nyvunna inre läge inför mitt samvetes 
dom såsom det normalt mänskliga, om ock ännu blott som 
en svag begynnelse därtill; det betygar sig inför mitt religiöst- 
sedliga medvetande såsom någonting, som stämmer öfverens 
med hela syftningen hos min gudomlige skapare och Herre, 
då han gaf mig lifvet. 

Härtill kommer ännu en sak. 

De lifsföreteelser, om hvilka här är fråga, upprepa sig 
i allt hufvudsakligt såsom erfarenhetsrön hos alla verkliga 
kristna med hela den konstanta regelbundenheten af en det 
högre andelifvets naturlag, af Gud fastställd; och de äro 
minst sagdt lika verkliga, lika omedelbart och objektivt vissa 
som någonsin erfarenhetsrönen från den naturliga sinnevärlden. 
För alla dem, som vunnit så pass mycken kristlig mognad, 
att de inför sitt eget medvetande kunna göra sig reda för 
hvad de invärtes upplefvat och fortfarande upplefva såsom 
kristna personligheter, för dem dokumenterar sig kristendomen 
just genom dessa upplefvelser såsom en gudomligt energisk 
skaparemakt ofvanom alla andra makter i världen. Men då 
nu bibelordet enligt all historias vittnesbörd faktiskt är, visser- 
ligen icke det enda, men det förnämsta medlet för kristendo- 
mens fortplantande från släkte till släkte, så framträder det 
för Kristi församling såsom resultatet af en obestridligt riktig 
slutledning, att detta frälsningsuppenbarelsens ord måste ytterst 
härröra från den absolut upphöjde, som ensam förmår skapa 


andekraftigt, saligt lif: Gud allsmäktig, högtlofvad i evighet. 


Så står nu bibeln inför oss kristna såsom ett i allra 
egentligaste mening gudmänskligt skriftverk. Att skröpliga 
människor varit i verksamhet vid dess tillkomst och att denna 
skriftsamling kommit till stånd under mångfaldig samverkan 
af jordiskt-historiska förhållanden, däraf äro spåren omiss- 


känneliga. Men att den på samma gång är af gudomlig 
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art, det är lika påtagligt och visst för alla och en hvar, som 
med personlig hängifvenhet ställa sig under dess inflytande. 

Huru skola nu dessa bibelbokens motsatta affektioner 
förlikas? Huru skola vi kunna begripa gudmänskligheten i 
detta underbara skriftverk? 

Vi behöfva alls icke blygas att öppet tillstå, att sagda 
förhållande ej kan af oss motsägelselöst begripas; det är ett 
lifsmysterium, som vi ej äro i stånd att på vetenskapligt 
adekvat sätt uttrycka i någon formlig definition eller genom 
någon s. k. inspirationsteori. 

Hvart helst vi än blicka inom lifvets och lifsverksamhe- 
tens områden, möta oss hemligheter och gåtor. Det gäller 
redan på naturlifvets nedersta stadier. Och ju högre vi med 
vår tanke söka stiga upp på lifskretsarnes stege, desto mer 
komplicerade och svårbegripliga te sig lifvets fakta, desto tal- 
rikare blifva dessa gåtor, som åtminstone på vårt närvarande 
jordiska utvecklingsskede äro och säkerligen äfven förblifva 
olösliga. Här gäller den bekanta bekännelsen af en bland 
19:de seklets allra främsta auktoriteter på den fysiska biolo- 
giens fält: ionoramus, ig9norabimus. 

Med alldeles enastående intensitet möter oss detta allt 
lifs mysterium i den evige Guds Sons människovordna per- 
sonlighet samt hela hans lifsutveckling och lefnad under jor- 
disk förnedring. Särskildt må i sammanhang med det ämne 
vi förehafva erinras om den själfbegränsning i afseende på 
vetande och makt, som röjer sig i evangeliernas lifsbild af 
den i högsta mening gudomlige, människovordne Logos 
(>»Ordet», Joh. 1). Faktiskt förmådde den på gudomshärlig- 
heten utblottade Gudmänniskan ej mera och visste ej mera 
än hvad han öe/öfde veta och förmå och enligt den himmel- 
ske Fadrens vilja skulle veta och förmå för att i alla stycken 
kunna verkställa sitt frälsarevärf, ända tills allt var fullbordadt. 
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Hela detta Frälsarelif, som ligger inför oss såsom världshisto- 
riens ojämförligt sublimaste faktum, denna oupplösliga förening 
af gudomligt lif och mänsklig natur eller tillvarelsesätt, är och 
förblir ju för all människotanke en fullkomligt ogenomskådlig 
lifshemlighet. 

Nåväl, en analogi härtill företer nu äfven gudsordet i 
den heliga skrift. Om vi människor efter vårt tycke skulle 
konstruera fram beskaffenheten af en skrifturkund för gudom- 
lig uppenbarelse i människovärlden, då skulle vi nog aldrig 
tänka oss denna annorlunda än i gestalten af en från alla 
mänskliga brister fri produkt, smyckad med alla människo- 
vishetens och människospråkets mest hänförande egenskaper, 
utrustad med en öfverjordisk skönhet och fullkomlighet, som 
vore ägnad att ögonblickligen bringa hvarje gensägelse till 
tystnad, öfverväldiga allt otrons motstånd och tvinga en hvar 
med eller mot hans vilja till underkastelse. 

Men Guds dårskap, visare än människor, har behagat 
välja en helt annan, en ödmjukare gestalt för Guds själfuppen- 
barelse på jorden. Guds oändligt upphöjda, eviga sanning 
träder oss till mötes i en ringhetens gestalt, ägnad att lämna 
utrymme för den mänskliga själfbestämmelsens fria val, för 
kärleken till sanningen, för den djupt personliga tron. Det 
från himmelriket härstammande nåds- och sanningsordet går 
därför fram bland folken på jorden såsom en »dåraktig förkun- 
nelse», ett ord, »för judarne en anstöt, för grekerna en dår- 
skap», men visserligen på samma gång legitimerande sig inför 
alla, som äro af sanningen, såsom »Guds kraft och Guds vishet» 
(1 Kor. I, 2 f.) Äfven här, äfven i skriftens hela litterära 
företeelse, upprepar sig då samma mysterium som det vi 
varsna hos den gudomlige Människones son. Äfven i bibeln 
föreligger en underbar lifshemlighet af enastående art, och 
detta just på grund däraf att denna skriftsamling är resultatet 


af en sammangjutning, frukten af en förmälning mellan den 
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gudomlige Andens kärlekstankar, ja Guds eget lif å ena sidan 
och jordiska människoandars författareverksamhet å den andra. 
Hit hör det där träffande ordet af Hamann (+ 1788): »Guds 
Ande har här genom de heliga, af honom ledda gudsmänner- 
nas griffel förnedrat sig och försakat sitt majestät, liksom 
Guds Son genom tjänareskepelsen — ett verk af den högsta 
ödmjukhet. Därför behöfves det, att man har upplysta, hän- 
förda, genom svartsjuk hängifvenhet skärpta ögon, sådana de 
äro hos en förtrogen vän, en älskare, för att bakom den 
skymmande förklädnaden kunna varseblifva strålarne af him- 
melsk härlighet». 

Men är det nu så, att den gudomligt uppenbarade fräls- 
ningssanningen i Skriften framträder i en gestalt, som stun- 
dom bär märken af mänsklig ofullkomlighet, huru då förlika 
detta med själfva den gudomliga andeverkan, hvarigenom 
denna bok har kommit till stånd och som utgör både real- 
och personal-grunden till dess gudomligt lifskapande ande- 
verkningar i mänskligheten? 

Ett försök att i viss mån besvara den frågan må näst- 
följande lilla framställning utgöra. | 

Hvad som förnämligast gjort det svårt för det äldre 
ultrakonservativa betraktelsesättet beträffande bibelns inspira- 
tion att principiellt erkänna möjligheten af månsklig begräns- 
ning och brist i den heliga boken är, att man tänkt sig in- 
gifvelsen hos dess författare såsom er andeverkan af allt 
igenom likmässig och enahanda intensitet, hvarvid alltså ingen 
hänsyn skall ha tagits till den olika arten och valören af det, 
som bibelns författare skulle uppteckna, i dess relation till Guds 
rike och frälsningsuppenbarelsen. Man kan emellertid icke 
uppleta någon enda utsaga i hela bibeln, som föranleder oss 
att fatta dess inspiration på sådant sätt, som om denna boks 
tillvägabringande skett så att säga under trycket af en lik- 
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Det intryck, Skriftens hela karaktär gör, tyder fast hellre 
därpå, att Andens verksamhet försiggått mera i analogi med 
den inflytelse, som han öfverhufvud utöfvar på de män- 
niskor, hvilkas innersta han tagit i besittning eller, såsom 
Skriften stundom uttrycker det, hos hvilka Anden tagit sin 
boning, då de genom pånyttfödelse till sann tro kommit i 
lifsgemenskap med Herren. Så länge denna hemlighetsfulla 
lifsförening med Gud äger rum, äro dessa själar aldrig i sak- 
nad af Herrens Andes närvarelse uti sig. Äfven när de 
syssla med helt jordiska ting, äfven när de sofva, ja, äfven om 
de i påkommen våldsam feberyrsel skicka sig som vansinniga 
-— i intet enda ögonblick viker Anden bort från deras innersta 
väsens grund. Men yttringarna af hans närvaro och verk- 
samhet hos de kristtrogna själarna framträda på mångfaldigt 
graderadt sätt; positivt och aktuellt framför allt i andaktens 
heliga stunder. 

Nu förbiser jag ingalunda, att Andens inspirationsinver- 
kan hos bibelns författare till både art och syftning är någon- 
ting annat än hans så att säga ordinarie närvaro och infly- 
telse hos alla troende kristna. Vid bibelingifvelsen föreligger 
en Andens inverkan af specifik art. Den gick ut på att sätta 
bibelns författare i stånd att utföra sin uppgift såsom uppen- 
barelsens korade redskap. Han verkade då hos dem såsom 
den helige ämbetsanden i högsta mening. Men äfven vid 
denna specifika begränsning måste vi erkänna, att Andens in- 
flytelse ej i hvarje moment verkat med alldeles enahanda 
styrka, att lifsströmmen från ofvan ej allt jämt haft precist 
samma fullhet, utan att fast mer äfven här, då de heliga 
skriftställarne utöfvade sin funktion vid uppenbarelseurkundens 
tillkomst, mångfaldiga nyanseringar, liffull växling af starkare 
eller svagare inflytelse från inspirationens Ande ägt rum. 


Till närmare belysning häraf torde följande bild vara 
tillåten. 
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Tänkom oss en trogen Herrens tjänare under utöfningen 
af den prästerliga tjänsten i församlingen. Såsom varande 
en sann kristen står han i oafbruten lifsförbindelse med Gud 
i Kristus Jesus genom Herrens Ande. Och medan han ut- 
rättar sin prästerliga lifsgärning står han då ock under fort- 
farande inflytelse af Anden från höjden. Obestridligen före- 
finnas dock därvid mångahanda gradationer och modifikationer, 
både kvalitativt och kvantitativt. Intensivast äro dessa infly- 
telser i regeln under sådana litsmoment, där prästen befinner 
sig i sin tjänsts innersta helgedom, då han t. ex. under ande- 
bön och helig begrundning i det fördolda rustar sig att bära 
fram lifvets ord till sin församling. När han däremot utför 
andra till sin tjänst hörande förrättningar af mer utvändig 
natur, då han t. ex. skrifver ett kyrkostämmoprotokoll eller 
är sysselsatt med utarbetande af kyrklig statistik o. s. v., så 
är han visserligen ej heller då i saknad af den Ande, som 
vill bistå sina tjänare i allt, äfven det ringare och timliga, 
liksom ju prästen också i dylika ting bemödar sig om trohet 
i tjänsten; men Andens ingripande i prästens andelif är dock 
i dessa fall ingalunda af samma art och utöfvar ej samma 
specifikt himmelska kraftverkan, som när prästen befinner sig 
i någon af den heliga tjänstens för Guds rike mera betydelse- 
fulla funktioner. 

Nu vet och erkänner jag till fullo, att Andens medverkan 
vid den heliga skrifts tillkomst ej får ställas i samma plan 
med Andens bistånd vid prästens ämbetsutöfning. Den förra 
är ju af utomordentlig och enastående art. I båda fallen är 
det emellertid fråga om ett arbete i Guds tjänst, för Guds 
rikes tillkommelse, med en syftning af alldeles oberäknelig 
räckvidd utöfver denna tidens gränser. Oberättigadt är det 
alltså ej att uppsöka jämförelsepunkter mellan Andens med- 
verkan i det förra och i det senare fallet; ej heller att draga 
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Då nu så förhåller sig, så våga vi säga, att de ringhetsmär- 
ken, som här och där kunna uppvisas i den heliga skrift, 
just bero därpå, att inspirationen verkat organiskt, psykiskt, 
med så att säga elastisk anpassning icke blott till de den- 
samma mottagande personligheternas andelif, utan äfven till 
det sakinnehåll, som dessa enligt Andens uppdrag skulle i 
helig skrift reproducera. Kristus, Guds Son, den allt uppbärande 
medelpunkten i den gudomliga uppenbarelsens historiska fram- 
trädande i människovärlden, är just därför också den medel- 
punkt, kring hvilken uppenbarelsen i den heliga skrift hvälfver 
sig såsom dess kärna och stjärna. Ju närmare nu den bibliska 
framställningen står i rapport till denna medelpunkt, desto 
intensivare, ja i vissa moment rent af öfverväldigande är 
styrkan af Andens inverkan och ledning. Ju aflägsnare där- 
emot från medelpunkten, desto mer träder andeverkan relativt 
tillbaka för de mänskliga skriftställarnes egen eftertanke samt 
deras måhända ganska bristfälliga mänskliga kunskap och be 
gränsade synvidd. Att så förhåller sig, det förnimmer en hvar 
som enkelt och fördomsfritt jämför sådana skriftställen som 
text Jol Ty Kom om KoltrEm fi me df2lum Ao at 
sägelsen till Timoteus att taga med sig till Paulus vissa kvar- 
lämnade saker, reskappa, böcker m. m.)y eller I Tim. 5:23 
(det bekanta hälsorådet till Timoteus att vårda sin diet). 
Eller — för att hämta ett par exempel ur Gamla testamentet 
— nog säger oss det omedelbara sinnet för realiteter, att in- 
spirationen på helt annat vis måste ha varit förhanden t. ex. 
i Jes. 53 eller Ps. 22, än vid meddelandet af åtskilliga etnolo- 
giska och genealogiska register eller statistiska sifferuppgifter 
i de historiska böckerna eller vid Esterbokens föga religiösa 
berättelser om en viss episod ur judafolkets historia under 
fångenskapen. 
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Den riktiga åskådningen i fråga om den heliga skrifts 
tillkomst, hvilken hon själf i och genom hela sin art på mång- 
faldigt sätt lägger oss nära, är alltså den, att man därvid 
jämte den gudomlige grund- och hufvud-faktorn har att helt 
och fullt erkänna förhandenvaron af medverkande mänskliga 
faktorer. 

Ställa vi oss på denna ståndpunkt, då kunna vi utan att 
förlora jämnvikten och utan att taga anstöt med uppmärksamt 
pröfvande sinne följa de undersökningar om de särskilda skrif- 
terna, speciellt i Gamla testamentet, som den sansade kritiska 
bibelforskningen anställer. Att nu ingå i något slags detalj- 
behandling af hithörande kritiskt isagogiska frågor, det för- 
bjuder: mig redan det knappa utrymmet af denna uppsats. 
Några kortare erinringar och upplysningar angående sagda 
forskningsområde kan jag dock ej alldeles underlåta. 

Hvad då först beträffar Pentateuken (>»Femboken»), denna 
grundval för hela G. T., att ej säga: för hela bibeln, behöfva 
vi icke råka i oro vid den upptäckt, som den nyare forsk- 
ningen säger sig hafva gjort, att nämligen denna viktiga del 
af G. T. i dess nu föreliggande skick är sammanarbetad till 
ett enhetligt helt med begagnande af äldre källskrifter och 
att dess slutredigering åtminstone icke ägt rum före Samuels 
ck Davidsktidelvartt (set ex. I Mosisörstö. Vissarhöge 
viktiga partier af detta verk måste emellertid i alla händelser 
på grund af hvad Femboken själf uttryckligen betygar erkän- 
nas härröra direkt från Israels store lagstiftare och höfding; 
och dit höra just de delar af Femboken, som framför allt göra 
henne till » Thora» d. v. s. till rättesnöre och undervisning 
för folket Israel. På bästa grunder utmärktes alltså detta 
skriftverk hos judafolket med den litterära rubriken: » Mose 
Thora». Samma beteckning använde ock vår Herre och 
Frälsare själf inför sina samtida utan att därvid ha ringaste 


anledning att inlåta sig på en litterär kritik, som skulle ha 
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saknat all betydelse för deras vägledning till frälsning genom 
tron på Jesus Messias — detta stora praktiska syfte med Jesu 
hela lärareverksamhet ibland dem. — Den negativa bibelkri- 
tikens talrika och sinsemellan motsägande konjekturer och 
textupplösningsbemödanden lämna vi nu här saklöst å sido, 
liksom äfven vid de andra delar af G. T., som jag i det föl- 
jande exempelvis ämnar något beröra. 

På samma sätt som med Pentateuken lär det nog för- 
hålla sig jämväl med andra historiska böcker i G. T:ts kanon, 
särskildt med Samuels-, Konunga- och Krönike-böckerna, att 
de, enligt hvad den nyare bibelvetenskapen säger oss, på 
grundlaget af tidigare käll- eller ur-skrifter blifvit enhetligt 
slutredigerade först under någon af de senare perioderna af 
Israels historia. 

Hvarken vid Femboken eller vid dessa andra historiska 
skrifter är det möjligt att med historisk visshet uppgifva vare 
sig den tidpunkt, då slutredigeringen ägt rum, eller de perso- 
ner, åt hvilka detta viktiga värf var anförtrodt. I alla hän- 
delser — det ligger i sakens natur — måste denna slutliga 
redigering ha verkställts af profetiskt utrustade Guds män, 
kallade af Herren att vara organ för hans uppenbarelses upp- 
tecknande i skriftmonument, som skulle vara värdiga att slut- 
giltigt infogas i den heliga historiens urkundsamling till pålitlig 
upplysning för evärdliga tider. 

Beträffande Jesajas profetiska bok gäller det numera 
såsom ett ganska allmänt erkändt resultat af bibelforskningen, 
att kap. 40—66 icke äro ett verk af den profet Jesaja, som 
författat de 39 första kapitlen. Onekligen tala viktiga skäl 
för den meningen, att ifrågavarande senare del af Jesajaboken 
(k. 40—66) förskrifver sig från exilens dagar, då alltså denna 
bok till tröst för det landsflyktiga folket, hvars framtid nu 
för människoögon tycktes vara räddningslöst förlorad, fram- 
bars af någon utomordentlig profetisk man, som kritiken plä- 
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gar beteckna såsom »>den store obekante», eftersom traditionen 
ej bevarat hans namn. Detta antagande är emellertid blott 
en hypotes, och det en sådan — det kan ej med sanning 
förnekas — som lider af betydande svårigheter. Tungt vä- 
gande grunder nödga en eftertänksam forskning att fasthålla, 
att profetiska utsagor och tal af den äldre Jesaja, i pietets- 
full tradition bevarade, ligga till grund för eller inarbetats uti 
den profetiska skriften Jes. 40—66. Exempelvis har man i 
det hänseendet påpekat stycken sådana som Jes. 56: 9—57: 13, 
hvilka endast passa in på tiden före fångenskapen. Dess- 
utom röjer hela den s. k. Deuterojesaja (k. 40—066) omiss- 
kännelig frändskap med Jesajabokens förra del både i grund- 
tankar, och framställningssätt, om ock visserligen äfven åtskil- 
liga olikheter kunna uppvisas. I alla händelser — det är ett 
oeftergifligt trons postulat — behålla emellertid Jes. 40—66 
sin profetiska valör okränkt, äfven om man förlägger det slut- 
liga affattandet af dem till exiltidehvarfvet — naturligtvis ha 
vi då att förlägga detta till något tidigare skede af exilen. 
Att fatta t. ex. de profetiska utsagorna om Kores, den kom- 
mande räddaren (Jes. 44: 28; 45: 1—06), såsom »vaticinia post 
eventum», kan ej falla en försynt och sansad bibelforskare in. 
Och de härliga messianska förkunnelserna om »Herrens tjä- 
nare» (Jes. 49, 50, 52, 53 kap. o. s. v.) förblifva naturligtvis 
för oss lika dyrbara och trösterika, antingen de uttalats af en 
senare eller af en tidigare profet. 

På liknande sätt som med Jesajaboken torde det ock 
förhålla sig med Danielsboken. Modärna bibelkritiker pläga 
ju med högljudda ordalag försäkra allmänheten, att frågan om 
den boken är fullständigt utagerad och att resultatet af under- 
sökningarna om densamma är, att Danielsbokens författare 
varit en helt annan person än profeten med detta namn under 
babyloniska fångenskapens dagar. Den förklaras af kritiken 
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Epifanes' tid, således flera århundraden efter profeten Daniel, 
och att den blifvit diktad under profeten Daniels namn blott 
för att härigenom förskaffa den större anseende hos det 
judiska folket. 

Naturligtvis är nu ej tillfälle att närmare inlåta sig på 
detta invecklade och omtvistade kritiska spörsmål. Det alle- 
nast vågar jag uttala, att om man lugnt och opartiskt lyssnar 
icke endast till de skäl, som pläga göras gällande till stöd 
för nyss nämnda påstående, att Danielsboken alls icke har 
något af Daniel uti sig, utan äfven till de betydande argu- 
ment, hvarmed än i dag framstående forskare, både arkeo- 
loger och teologer, ådagalägga svagheten, delvis t. o. m. 
grundlösheten af den negativa kritikens hithörande påståenden, 
då kommer man afgjordt till den öfvertygelsen, att Daniels- 
frågan än alltjämt är en öppen fråga, ett bibelvetenskapens 
problem, som står under fortgående debatt, men ännu ej på 
långt när blifvit bragt till klarhet och kanske aldrig blir det. 
Omisskänneligen tala viktiga vetenskapliga grunder därför, 
att denna bok, om ock Z sin nuvarande gestalt redigerad år- 
hundraden efter Daniels och exilens tid, likvisst meddelar 
sanna underbara händelser ur den store gudsmannens lefnads- 
historia samt högst betydelsefulla profetior af honom; och att 
såväl de förra som de senare, troget fortplantade från släkte 
till släkte genom skriftliga uppteckningar och muntlig tradition, 
hafva längre fram i tiden blifvit genom en andeutrustad israelit, 
djupt befryndad med den äldre Daniel, inarbetade i den 
sublima, af sanningens och helighetens ande särdeles starkt 
präglade bok, som helt visst ingalunda på lösa grunder blifvit 
af enhällig israelitisk tradition betecknad med rubriken »Da- 
niel» och äfven af Herren Kristus så benämnes. 

Genom erinring om dessa mer bekanta stycken ur 
den gammaltestamentliga kritiken har jag blott exempelvis 


velat påpeka, att åtskilliga frågor på det bibelisagogiska om- 


TANKAR OM BIBELINSPIRATION OCH BIBELKRITIK 315 


rådet kunna besvaras af den nutida bibelforskningen på ett 
sätt, som afviker från den af ålder gängse traditionen, utan 
att man därför har giltiga skäl att anklaga den såsom krän- 
kande för bibelns helgd och värde eller såsom afvikande från 
vår kyrkas bekännelse. 

Medan vi sålunda gifva aktningsfullt erkännande åt den 
nyktert och pietetsfullt forskande bibelgranskningens vare sig 
resultat eller välgrundade antaganden, vidhålla vi bestämdt 
vår afsägelse af all gemenskap med den negativa bibelkritiken. 
Denna kritiks karakteristiska art är, såsom i det föregående 
redan påpekats, naturalistisk förståndsmässighet. Dess idkare 
äro vid sina undersökningar om bibeln bundna af en mot 
bibeln och uppenbarelsen antipatisk fördom — vid allt prå- 
lande tal om »fri vetenskaplig forskning». Guds rikes under- 
fulla realiteter och öfverjordiska krafter ha ännu ej kommit 
inom området för deras personliga lifserfarenhet, därför ej 
heller inom kretsen af deras jordbundna synvidd. Trots alla 
studier och ej sällan äfven ett betydande mått af skarpsinnig- 
het och vetenskaplig förmåga sträcker sig deras synkrets 
egentligen blott öfver det genom naturliga kausaliteter be- 
härskade människo- och världslifvet. På grund häraf kunna 
de då svårligen eller icke alls erkänna den historiska möjlig- 
heten och faktiskheten af andra företeelser än sådana, som 
låta sig förklaras ur det blott naturliga sammanhanget af orsak 
och verkan. Det underbara i bibeln är enligt deras föreställ- 
ningssätt otänkbart, omöjligt, ohistoriskt, och måste alltså till 
hvad pris som helst ur bibeln elimineras eller åtminstone — 
medelst lämpligen afpassad kritisk manipulation — afklädas 
sin underbara art. Denna mot bibelns ande stridande dog- 
matism, denna antimysteriösa fördom är i de flesta fall dju- 
paste grunden till ifrågavarande kritikers angrepp mot den 
bibliska historien och till deras benägenhet att förklara åt- 
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tendensiösa fantastiska dikter m. m. — detta utan fullt behö- 
rigt stöd af objektivt vetenskapliga skäl. Inför detta fenomen 
kommer man mången gång att tänka på Pascals berömda och 
djupa ord: »Hjärtat har sina hemliga bestämningsgrunder, som 
förståndet icke vet af.» 

Nu vet jag mycket väl, att där bland de negativt kritiska 
föregångsmännens beundrande eftersägare och sträfsamma epi- 
goner finnas äfven sådana, som ingalunda sakna all beröring 
med kristendomens och kyrkans lif, detta kanske t. o. m. 
personligen — åtminstone under någon numera förfluten period 
af deras lefnad. Men genom att ovarsamt och okritiskt lämna 
sig vissa berömda läromästare i våld ha de betänkligt mistat 
sin besinning och själfständighet inför de imponerande aukto- 
riteternas bålstora ofelbarhetsanspråk och följa nu medi 
trossen i den af ledarne anbefallda riktningen — detta så 
mycket villigare som de på den vägen vinna den Zz viss me- 
ning lättköpta berömmelsen att gå och gälla för frisinnade 
framstegsteologer och undslippa den öfver allt annat fruktade 
smäleken att räknas bland de »vetenskapligt efterblifna». 

En helt annan principiell ståndpunkt intager en troende 
kristen, då han såsom vetenskaplig forskare har att syssel- 
sätta sig med bibeln. Personligen är han fattad och buren 
af frälsningsuppenbarelsens mäktiga lifsström, som väller fram 
igenom tiderna och som tagit litterär gestalt i den heliga 
skrift. Med en öfvertygelsens kraft, grundad på hans ome- 
delbart vissa själfmedvetande såsom kristen, har han det full- 
komligt klart för sig, att den andliga erfarenhetsvärld, hvari 
han såsom kristen faktiskt lefver och rörer sig, icke är en 
dröm, en dikt af hans fantasi; icke resultat af hans eget blott 
naturliga tänkande eller bemödande, ej heller af andras öfver- 
talning; kort sagdt, icke produkten af en utveckling, fram- 
kallad genom det i och med skapelsen satta naturliga män- 
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och själfviskhet. Nej, sitt nya lif i tro och kärlek, sådant den 
kristne undfått det i Kristi kyrkas sköte och genom dess 
förmedling, detta kristendomslif upplefver han ständigt åter 
såsom en nyskapelse från ofvan, tillvägabragt genom de för- 
"lossande, nydanande lifskrafter, som kommit in i vårt släkte 
genom Guds personliga själfmeddelelse i och genom frälsnings- 
historiens tilldragelser, framför allt i och genom Jesus Kristus, 
frälsningshistoriens personliga medelpunkt. Den kristne vet 
m. a. o., att kristendomens hela historiska lifsfaktum, som 
möter honom i den kristtrogna församlingens samfällda erfa- 
renhet och tillvaro samt i hans eget lifs historia, är en verkan 
af den ÅAllsmärktiges undergörande makt. Själf kan då denna 
uppenbarelsens och frälsningens historia omöjligen vara en 
blott naturlig utveckling af t. ex. den israelitiske eller semi. 
tiske folkanden; en process, framkallad egentligen blott genom 
lyckligt sammanträffande, mänskligt jordiska faktorer. Nej, 
en kristen finner det ligga i sakens egen natur, att denna 
historia, hvarom bibeln urkundligt vittnar, foreter en mängd 
tilldragelser, som ej kunna tillfredsställande förklaras ur natur- 
ligt mänskliga eller kosmiska orsaker, utan ytterst härröra från 
en kausalitet och ett lifsområde af högre ordning, af direkt 
gudomlig art. Att en hel mängd bibelställen berätta under- 
bara tilldragelser samt innehålla utsagor, vittnande om öfver- 
mänskligt vetande, ja gudomligt förutseende, detta kan då ej 
väcka anstöt hos en kristligt troende bibelforskare eller för- 
anleda honom att af sådan orsak beteckna dylika skriftstycken 
såsom ohistoriska sagor, oäkta inskjutningar m. m. I sitt 
innersta bär han och förnimmer han närmaste släktskap med den 
gudomlige Ande, hvars röst hans hjärta känner igen och hvars 
kraft hans ande röner i den heliga skrift bakom det mänsk- 
ligt svaga, som emellanåt där skönjes i skriftens yttre gestalt- 
ning. Med den hängifna kärlekens aktsamhet och försynthet, 


i Herrens fruktan går han till sitt värf under ödmjuk bön om 
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ljus från sanningens Ande, med samvetsgrann forskning och 
lefvande sanningsbegär. Ej underligt då, att en så sinnad 
forskare, ehuru han opererar med samma material, med inga- 
lunda ringare vetenskaplig noggrannhet och med användning 
af den moderna forskningens hjälpmedel och vinningar, likvisst 
i väsentliga stycken kommer till andra resultat än de nega-- 
tiva kritikerna; resultat, som ingalunda utan vidare få bränn- 
märkas såsom destruktiva och kyrkofarliga, utan som kyrkan 
efter pröfning kan erkänna såsom berättigade, äfven om de 
icke i allo skulle stämma med hvad sedan gammalt har gått 
och gällt i kyrkan för att vara den enda riktiga traditionen 
i fråga om tidpunkten och sättet för de särskilda bibliska 
skrifternas tillkomst. 

Vårt resultat blir alltså detta. Icke vill Kristi församling 
ignorera eller bestrida hvad som verkligen på grund af objek- 
tiv bevisning bör erkännas som resultat af den kritiska veten- 
skapens undersökningar om bibeln; icke ens där dessa resultat 
framläggas af sådana forskare, som näppeligen kunna räknas 
till kyrkans och bibelns vänner. Men ez sak måste kyrkan 
och hennes vetenskap allt fort protestera emot: att vissa ve- 
tenskapsidkare på grund af naturalistiskt eller rationalistiskt 
dogmatiska fördomar under åberopande af vetenskapens suve- 
räna rätt lämna ur sikte den gudomlige faktor, den lefvande 
Gud, som underbart ledde och gestaltade Israels historia, så 
att hon blef en den gudomliga frälsnings- och sannings-uppen- 
barelsens historia till hela vårt släktes räddning och välsig- 
nelse, och som genom sin skickelse har låtit samma historias 
urkund, bibelboken, blifva ett litteraturmonument af oförlikne- 
lig karaktär, ett monument, som Kristi kyrka, uppvuxen på 
Israels mark, har fått i arf från Gamla förbundets gudsfolk och 
som framgent skall intaga alldeles enastående ställning i världs- 
utvecklingen högt ofvanom alla folks och alla tiders förnämsta 
religionsurkunder. 


U. L£. Ullman. 
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År religionen en privatsak? 


Med den satsen: »religionen bör betraktas såsom en 
privatsak» är ingenting tydligt och klart uttaladt. Mycket 
kan dölja sig bakom den satsen. Han kan nämligen vara ett 
uttryck för en odeciderad och oklar ställning till religionen, 
eller för en zndifferent, eller för en fiendskap till religionen, 
hvilken man likväl ej vill uttryckligen prononcera, m. m. 
»Religionen är en privatsak», det kan vara blott en fras, 
ett skäligen innehållslöst talesätt, en sats, som hvarken är 
uttryck för ens insikt i saken ej heller för ens personliga 
öfvertygelse. Man har hvarken det ena eller det andra; men 
den ifrågavarande satsen upprepas så ofta och af så många, 
och frasen blir på detta sätt någon ting mer än en fras, han 
blir en Zrossats, och försedd med den imponerande förstärk- 
ningen »det är ett faktum». — Det är emellertid en betänklig 
sak, att denna trossats har /ästoriens vittnesbörd emot sig. 
Denna känner nämligen icke till någon religion, hvilken varit 
blott en privatsak; hon visar tvärtom att religionen alltid 
varit den faktor, som djupast ingripit i den enskildes och i 
folkens lif. Att man det oaktadt kan betrakta religionen så- 
som en privatsak, beror därpå, att man icke har en personlig 
erfarenhet af hvad religionen är utan gör sig falska föreställ- 
ningar om henne. Man kan rent af betrakta religionen såsom 
ett oxdt för individen och samhället; men om man icke desto 
mindre intar en passiv ställning till henne, låter henne vara 
en privatsak, så är det blott uttryck för en, möjligen tillfällig, 
långt gående religiös tolerans. Man kan vidare i religionen 
se ett lifsintresse bland många andra, hvilket kan finnas hos 
den ena menniskan men saknas hos en annan, utan att sak- 


naden däraf väsentligen inverkar på utvecklingen af hennes 
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personliga lif. Man kan ock, och detta är ingenting ovan- 
ligt, sammanblanda religiösa föreställningar och känslostäm- 
ningar med religion. Och då dessa, säger man, icke äro de 
samma hos den ene som hos den andre, är det icke af någon 
väsentlig betydelse, hvilka religiösa föreställningar man har; 
det är en privatsak. — Min känslostämning, det är sant, är 
min privatsak; mina tankar äro det äfven, så länge jag ännu 
ej låter dem framträda i ord; mina beslut likaså, innan de 
öfvergå i handlingar; men därefter äro de det icke mer. Och 
religionen "är hvarken blott någon känslostämning, ej heller 
blotta religiösa föreställningar, utan ett af religiösa öfvertygel- 
"ser bestämdt /Zz/, ett lif, som icke kan döljas, utan blir uppen- 
bart såsom »staden på berget» och »ljuset, som lyser inför 
människorna» (Matt. 5: 14—16). Men bortsedt därifrån, att 
religionen är detta, så måste vi göra gällande, dels att det 
icke kan vara någonting oväsentligt om vi ha sanna eller 
falska religiösa föreställningar, dels att vi såsom kristna ha 
vissa religiösa känslor och grundsanningar gemensamma 
med alla andra kristna. Trots kristenhetens närvarande 
söndring i konfessioner och sekter kunna vi likväl med blic- 
ken på dessa gemensamma grundsanningar tala om den 
kristna världens enhet. Vi ha en gemensam »grund»; men 
det är icke någon likgiltig sak, ox man bygger och /27 man 
bygger på den grunden (1 Kor. 3: 10—15). 

Att den kristna religionen, och om den är det här fråga, 
icke kan vara blott en privatsak, det framgår med all önsk- 
värd kiarhet och bestämdhet af vår Frälsares och hans 
apostlars framställning af Guds rike. Medborgarnes rang inom 
det riket bestämmes blott efter graden af den uppoffrande 
kärlek, i hvilken de tjäna hvarandra (Matt. 20:25—28). De 
hafva där den höga uppgiften att vara »Guds medarbetare» 
(1 Kor, 3: 9), och ingen människa finnes, för hvilken det 


icke där gifves en plats, på hvilken hon kan bevisa sig såsom 
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en »Guds medarbetare», om hon äger de egenskaper, som 
utgöra grundvillkoren för att vinna inträde och verka i Guds 
tes (Natt es TTR Mark a TSAR Matts 20:1— 15), Därsoket 
ingen sådan i själfviskhet sitt, utan enhvar den andres bästa 
(1 Kor. 10:24); där uppfylles Kristi lag, därigenom att den 
ene bär den andres bördor och att de andliga med saktmo- 
dig anda upprätta ':den människa, som råkar falla i någon 
synd (Gal. 6: 1,2); där låta de rätta medborgarne medve- 
tandet om att de äro »hvarandras lemmar» vara bestäm- 
mande för deras inbördes förhållande (Rom. 12:5; Ef. 4:25). 
Genom tron på Kristus ha de blifvit medlemmar af detta 
rike; men att i denna tro vilja tillhöra Kristus och blifva del- 
aktig af de saliga förmånerna i hans rike utan att vilja tro- 
get tjäna honom och hans rike är en uppenbar själfmot- 
sägelse. Denna tro uppenbarar nämligen sitt väsen genom 
att vara verksam genom kärlek (Gal. 5:6); hon är den seger, 
som öfvervinner världen (Joh. 5:4). Men däruti, säger aposteln, 
består kärleken, att Gud har älskat oss och sändt sin Son 
till försoning för våra synder; och om Gud så har älskat oss, 
så äro ock vi pliktiga att älska hvarandra, icke med ord eller 
med tungan, utan i gärning och sanning (1 Joh. 4: 10—11; 
SRS): 

Kristi lärjungar äro icke af världen och få ej lefva med 
världen eller efter världens sätt, men de skola lefva z världen; 
hon behöfver dem; de äro, såsom det blifvit sagdt, »hufvud- 
personerna i världen», de äro mensklighetens kärna och hjärta. 
»I ären jordens salt och världens ljus», säger Herren till sina 
första lärjungar; men dessa ord kunna icke vara talade blott 
till dem, ty det ljus, som skingrar det andliga mörkret, den 
kraft, som helgar och bevarar från synd och fördärf inom 
mänskligheten, måste hafva sina personliga organ allt intill 
världens ände. Och ett sådant organ skall varje kristen, i 
SIN man. och på sin. plats,, vara. (Fil 2:15, 1050 Ef05:; 8) ol 
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ären Kristi kropp och lemmar, hvar och en efter sin del>, 
och om en lem lider, så lida alla lemmarna med» (Rom. 12: 
27. 26). Hälsa och sjukdom, styrka och svaghet, glädje och 
sorg skola kännas såsom gemensamma; arbetet skall fattas 
såsom ett gemensamt, lifsuppgifterna skola lösas i känsla af 
gemensamt ansvar. Detta ligger i den här ifrågavarande 
personliga organismens natur. Alla stora intressen och behof 
hänvisa oss till en sådan gemenskap med andra. Och ju 
högre det är, som enar oss med andra, desto större är an- 
svaret för det sätt, hvarpå vi vårda det. Det högsta, som vi 
ha gemensamt med andra människor, är det religiösa lifvet. 
Då vi vårda detta, vårda vi ej blott lifvet hos oss själfva 
utan hos mänskligheten, och då vi låta det försvagas och tyna 
bort, begå vi ett brott mot mänskligheten. Att vårt per- 
sonliga lif får en sund, allsidig och harmonisk utveckling, är 
icke någon privatsak blott, utan något, som utöfvar ett mäk- 
tigt inflytande på andra, och det nödvändiga villkoret för en 
sådan utveckling är, att vi äro »Kristi kropp och lemmar, 
hvar och en efter sin del». 

Den utsagan, att religionen är en privatsak, kan äfven 
vara ett uttryck för en bestämd uppfattning af förhållandet 
mellan staten och de religiösa samfunden. På det program, 
som af Tysklands socialdemokratiska parti uppsattes och 
antogs i Erfurt 1891, innehåller den 6:te punkten följande 
bestämmelser: »Religionen förklaras för privatsak. Allt under- 
stöd med offentliga medel för kyrkliga och religiösa ända- 
mål afskaffas. De kyrkliga och religiösa samfunden böra 
betraktas såsom privata föreningar, hvilka fullkomligt själf- 
ständigt ordna sina angelägenheter». Denna punkt innehåller 
icke, har man sagt, ett konstaterande af ett nu rådande till- 
stånd, utan krafvet af ett tillstånd, som bör inträda. Detta 
kraf är riktadt till den nu bestående staten; staten bör be- 


trakta religionen såsom en privatsak, d. v. s. hvarken öka 
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hennes makt genom offentliga medel, ej heller genom sådana 
inskränka hennes frihet. 

Af det nu sagda kunde man lätt draga den slutsatsen, 
att det förhållande mellan staten och de religiösa samfunden, 
hvilket socialdemokratien fordrar, icke vore något annat än 
det, som är rådande i Amerikas förenta stater. Detta vore 
dock en förhastad slutsats. Ty visserligen är i de förenta 
staterna den grundsatsen gällande, att religionen är en sak, 
som blott angår den enskilda människan; men denna grund- 
sats har i dem icke blifvit konsiderationslöst genomförd. 
Alla religioner äro likaberättigade; men kristendomens grund- 
läror betraktas såsom norm för tro och vandel; präster under- 
hållas af staten vid armén och flottan; kongressens samman- 
komster öppnas med gudstjänst; söndagens helgd iakttages; 
presidenterna pläga utfärda plakat om allmänna böndagar; 
hädelse bestraffas. Allt detta står i strid med den 6:e punk- 
ten i Erfurterprogrammet, isynnerhet om denna punkt, såsom 
tillbörligt är, ställes i sammanhang med öfriga socialdemokra- 
tiska läror. 

Men härtill kommer en synnerligen viktig omständighet, 
som vi måste taga i betraktande. Och det är denna, att det 
måste vara en väsentlig skillnad mellan det, att den nuva- 
rande staten förklarar religionen vara en privatsak och att 
det eventuella socialdemokratiska samhället så betraktar henne. 
Vissa socialdemokratiska författare tala om en religion utan 
Gud, en religion, för hvilken evighetens värld icke existerar, 
och för en sådan finnes det visst plats inom det socialistiska 
samhället, men för den kristna religionen synes där ej kunna 
bli något utrymme. Se vi bort från de mer eller mindre 
väl öfvervägda yttranden om kristendomen, hvilka fällas på 
offentliga möten, och vända oss till socialisternas och socialist- 
ledarnes i skrift uttalade meningar därom, så finna vi, att den 


kristendomsfientliga tonen är den mest framträdande. Man 
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åberopar, att partiet ej kan göras ansvarigt för hvad enskilda 
medlemmar af det samma yttra; men hvar skall man söka att 
få säker kännedom om hvad partiet verkligen vill, om icke 
hos dess ledande män? Af en eller annan bland dem få vi 
höra, att socialdemokratien och religionen alldeles icke ha 
något med hvarandra att göra; andra åter erkänna, att äfven 
religionen är en bestämmande faktor på det sociala, politiska 
och ekonomiska lifvets område och att socialdemokratien och 
religionen därför måste få med hvarandra att göra och där- 
vid förr eller senare komma i konflikt med hvarandra. Den 
ene socialistiske författaren betygar: »vi äro icke fiender till 
religionen»; den andre uttalar oförbehållsamt det motsatta 
påståendet. Ja, äfven hos en och samma författare kunna vi 
finna än den ena ståndpunkten än den andra i fråga om 
hans ställning till religionen. »Die Religion», yttrar Bebel, 
»wird nicht abgeschafft, man wird auch Gott nicht absetzen, 
nicht den Leuten die Religion aus dem Herzen reissen, und 
wie die Redensarten alle lauten, womit man heute die atheis- 
tisch gesinnten Sozialdemokraten anklagt; solehe Bocksstreiche 
uberlässt die Sozialdemokratie den bärgerlichen Ideologen, die 
in der französischen Revolution diese Mittel versuchten und 
natärlich elend Schiffbruch litten; ohne jeden gewaltsamen 
Angriff und ohne jede Unterdruäckung von Meinungen, welcher 
Art sie immer sind, wird die Religion allmählich von selbst 
verschwinden.»" — Socialister ha sagt: »vår ställning till reli- 
gionen är ingen annan än vetenskapens». Men hvilken veten- 
skap? Svaret måste bli: den, enligt hvilken människan är, hvad 
de yttre, sociala förhållandena göra henne till. — I det af 
Thomas Morus drömda socialistsamhället kunde ingen, som ej 
trodde på en personlig Gud och ett evigt lif, vara medborgare. 
Annorlunda än detta ser det samhälle ut, hvilket skall ska- 


pas af våra dagars socialister. Dessa förklara visserligen, att 
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religionen bör af staten betraktas såsom en privatsak; men 
de kristne göra dock klokast i att med afseende på denna 
förklaring tillämpa det ordet: »Jag fruktar Danaerna, till och 
med då de komma med gåfvor». Tänka vi oss nu ett efter 
socialdemokratiska idéer organiseradt samhälle och att kristen 
religion väl funnes hos enskilda medlemmar af det samma, 
men att dessa vore af där rådande förhållanden hämmade 
eller hindrade i sitt gudstjänstfirande, i den kristliga kärleks- 
verksamheten m. m., så skulle ganska visst detta samhälle 
förr eller senare af utanför stående kristna eller af kyrkorna, 
och sannolikt först af den romerska, göras till ett fält 
för deras missionerande verksamhet. Gent emot denna 
skulle då den socialdemokratiska staten nödgas i själfför- 
svarets intresse upphäfva bestämmelserna både om den abso- 
luta religionsfriheten och om yttrandefriheten. Staten skulle 
då komma att intaga ungefär samma ställning till de kristna, 
som den romerska staten en gång intog till dem och som gaf 
sig ett uttryck i de orden: I hafven icke rätt att vara till. 
Men skulle kristendomen verkligen kunna uträtta någon- 
ting inom ett sådant samhälle? Han skulle kunna uträtta 
väsentligen detsamma, som han åstadkom under den tid af 
300 år han befann sig i ungefär samma läge inom den romer- 
ska staten. Socialdemokraterna skola säkert betvifla detta. 
» Religionens tid är förbi», säga de. »Det gifves blott en 
makt, som kan göra slut på kristendomens herravälde, och 
det är socialismen.» Kristendomen kan möjligen lämpa sig 
för vissa individers behof, men för mänskligheten i stort 
duger han icke, ty han kan ej lösa hennes stora lifsfrågor och 
framför allt icke den närvarande tidens lifs- och samfundsfrågor. 
Kristendomen är en döende religion. Han ser för mycket 
bort från den närvarande världen och riktar sin blick mot 
evighetens värld, och den senare är egentligen den enda 
verkliga för honom. Vi däremot, som ha en annan världs- 
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uppfattning, förhålla oss på det motsatta sättet. Gifves det 
någon salighet, så vilja vi hafva henne i derna världen, och 
vi skola bereda oss henne, ty vi äro de starke; »vi äro kraf- 
ten, vi som äro proletariatet med Guds nåde». — De kristne 
måste ha en annan öfvertygelse såväl i fråga om kristendo- 
mens förmenta svaghet som om socialismens stolta seger- 
visshet. Kristendomen har sett välden uppkomma och välden 
falla. Detta skall ock hädanefter komma att ske. Kristi försam- 
ling har det löftet, att dödsrikets portar icke skola vara henne 
öfvermäktiga. Evangeliet om riket skall varda förkunnadt för 
alla folk, och genom den förkunnelsen skola folken göras till 
Kristi lärjungar. »Guds ord kan icke vara utan Guds folk» ; men 
där Guds folk finnes, där är krisendomen icke vanmäktig 
och döende, utan jordens salt och världens ljus. De, som 
förneka att kristendomen i närvarande tid är detta, ha ingen 
syn på hvad han i våra dagar inom och utom kristenheten 
åstadkommer. Tydligare än under många föregående tider 
visar sig kristendomen nu såsom en ojämförlig andemakt. 
Eller vittnar det icke om ett stegradt If, att han nu såsom 
sällan förr utbreder sig bland hedningarna och bringar dem 
Guds rikes väsignelser? Är det icke ett tecken till Z/- 
kraft, att han så, som det i våra dagar sker, uppenbarar sig 
i den räddande, hjälpande, upprättande och bevarande kär- 
lekens gärningar; att han så som eljest sällan förr sträcker 
sin omsorg just till de försummade, de vanvårdade, de sjuka, 
de lidande? 

Men å andra sidan kan det med rätta framhållas, att 
massan af dem, som kunna säga: »för oss är kristendomen 
en vanmäktig, en döende religion» är fruktansvärdt stor. 
Men de, som så säga, gjorde väl i att allvarligt eftertänka, 
hur han blifvit detta för dem, hur de kommit till den punkt, 
där de nu stå. Hade de låtit Guds ord vara ljuset på alla 
deras vägar, skulle de aldrig ha kommit till den punkten, 
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då skulle de ha ett annat vittnesbörd att afgifva om kristen- 
domen. Från all skuld till detta sorgliga faktum kunna de 
kristna emellertid icke frikännas. De kristna skola, såsom apo- 
steln säger, »vara otadliga och rena, Guds ostraffliga barn, midt 
ibland ett vrångt och förvändt släkte, bland hvilka de lysa 
såsom ljus i världen genom att fasthålla lifvets ord» (Fil. 2: 
15, 16). Och i fråga om sig själf betygar han: »jag vinn- 
lägger mig om att hafva ett oförvitligt samvete inför Gud 
och människor alltid». Gällde detta om de kristna i allmän- 
het, gällde detta om hvar och en som utgifver sig för att 
taga kristendomen på allvar, så skulle åtminstone antalet af 
dem, som förakta kristendomen vara mindre än det nu är; 
då skulle flera än nu är fallet nödgas inse, att Kristi evan- 
gelium fortfarande är en kraft till salighet för dem som tro, 
och att kristendomen fortfarande förmår att omskapande in- 
gripa i individens och samfundets lif. — Men äfven om så 
skedde, skulle det likväl gifvas ett mörker i världen, som icke 
skingrades af det gudomliga ordets ljus. Orsaken därtill har 
Kristus angifvit med de orden: »Hvar och en, som gör det 
onda, hatar ljuset och kommer icke till ljuset, på det att 
hans gärningar icke må varda bestraffade; men den, som gör 
sanningen, kommer till ljuset, på det att hans gärningar må 
Vata uppenbara, tyrder arton gjorda i Guds (JohI3:20021): 


Den uppfattningen att religionen är en privatsak finna 
vi äfven representerad af den s. k. »etiska rörelsen» eler 


»>samfunden för etisk kultur». I stadgarna för det etiska 

” Det första samfundet för etisk kultur bildades på initiativ af Felix 
Adler, son till en rabbin i New-York, år 1876 i nämnda stad. Rörelsen 
öfvergick till England och på 1890-talet till Tyskland, där på ett möte den 
18—21 okt. 1892 i Berlin ett samfund bildades; därefter uppkommo sådana 
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samfund, som den 19 okt. 1892 bildades i Berlin, heter det i 
8 I, att ändamålet med det samma är, att oberoende af alla 
olikheter i fråga om lefnadsförhållanden samt religiösa och 
politiska åsikter främja utvecklingen af etisk kultur. Och 
med etisk kultur såsom mål för dess sträfvan förstår sam- 
fundet ett tillstånd, i hvilket rättfärdighet och sannfärdig het, 
människokärlek och ömsesidig aktning äro rådande. — Vid den 
diskussion, som på nämnda möte ägde rum, yttrade professor 
Tönnies i Kiel, att orden: »oberoende af alla olikheter» etc. 
kunde så förstås, att alla personer, hur olika än deras reli- 
glösa åsikter må vara, kunna inträda i samfundet för etisk 
kultur, såvida de 1) erkänna moralen, idéen om det goda, 
såsom ett gemensamt mål, 2) erkänna den vetenskapliga san- 
ningen, att moral är oberoende af religion, höjd öfver henne, 
och historiskt utvecklar sig utan att vara beroende af religionen, 
så att ateisten kan vara åtminstone lika så moralisk som den, 
hvilken bekänner sig till något slags tro på Gud. Denna tolk- 
ning ville talaren för sin del understödja. Det stora flertalet 
vid mötet torde hafva godkänt densamma. 

En af den etiska rörelsens förnämsta ledande personlig- 
heter, Stanton Coit, yttrar vid framställningen af rörelsens 
hufvudläror bland annat följande: Den första af dessa 
läror är denna, att den religiösa föreningens band uteslutande 
borde vara hängifvenheten åt det goda i världen. Med »det 
goda» förstå vi en viss beskaffenhet hos den mänskliga 
karaktären och handlandet, den beskaffenhet, som vi ha i 
tanken, när vi säga, att en domare är god, emedan han är 
opartisk; att en fader är god, emedan han sörjer för sitt barns 
beständiga bästa, o. s. v. Den önskan att mer och mer ut- 
breda denna beskaffenhet i handlandet och karaktären och 
att utrota det onda ur människolifvet är den religiösa för- 


eningens sanna band bland människorna. Det är vår föresats 
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att öfverallt predika denna klara lära. Vi tro, att vi där- 
igenom till sist skola förmå människorna att aflägsna alla 
andra villkor för upptagandet i kyrkan och att människor, 
hvilka nu stå utanför hvarje religiöst samfund eller hvilka 
förbittras öfver kyrkans dogmatiska tvång, genast skola sam- 
manslutas till sällskap för utbredandet af det goda, och att 
sådana församlingar skola bli medlet till grundligare och 
varaktigare sociala reformer i politik, i uppfostran, i familje- 
lifvet och det industriella lifvet. Denna tanke, att bilda sam- 
fund för den goda karaktärens och det riktiga handlandets 
kultur, står, så tro vi, icke tillbaka i höghet och makt för 
Kristi föreställning om ett Guds rike på jorden, och han 
kommer nu med hela friskheten och kraften af en ny social 
uppenbarelse, för hvilken likväl århundradena af kristlig utveck- 
ling ha förberedt människornas hjärta och ande. Ett etiskt 
samfund, en församling, hvilken blott ställer hängifvenheten 
åt det goda i världen såsom sitt mål, är fullkomligt skild från 
hvarje kristlig kyrka, vare sig ortodox eller liberal; ty kyrkan 
kräfver utom hängifvenheten åt utbredandet af det goda i 
världen, att man hyllar en personlig skapare af universum. Hvad 
ett etiskt samfund vill, det kan förstås af den okunnigaste män- 
niska med vanlig fattningsförmåga, emedan alla människor åt- 
minstone för det praktiska omdömet tillräckligt väl veta, hvad 
det goda i den mänskliga karaktären är. Men idéen om en per- 
sonlig skapare af universum har kommit de mest bildade och 
filosofiska andars spekulativa ansträngningar på skam. Det 
etiska samfundet är därför mera ägnadt för människor i allmän- 
het och mera omfattande. Och vidare utesluter det ingen på 
grund af hans tvifvel i fråga om Guds tillvaro och person- 
lighet eller Kristi gudom. — Men å andra sidan må man 
observera, att vi icke hylla »agnosticismen». Vi förneka 
hvarken existensen eller möjligheten af en kunskap om Guds 


existens. Vi kräfva icke, att en människa först uppgifver sin 
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tro på en personlig Gud och själens odödlighet, innan hon 
blir en medlem af vårt samfund. Såsom samfund äro vi icke 
förpliktigade till någon teori om världsalltets eller ens samve- 
tets ursprung, ej heller till någon teori om kunskapens gränser. 
Men hvarje enskild medlem kan ha hvarje teori, hvilken 
för hans samvete framställer sig för honom såsom sann. Den 
ene kan vara teist, den andre materialist, en tredje ateist; 
men ingen får låta sin teori bilda en skranka mellan sig och 
hans medmänniskor. Från alla kristliga kyrkor äro vi skilda; 
men däraf följer ej, att vi skulle stå de icke-kristliga religiösa 
föreningar, som nyligen bildats, närmare än de kristliga 
kyrkorna. Vi skilja oss lika mycket från positivism, seku- 
larism och socialism. 

Vi skilja oss från socialisterna. För hvarje uppriktig 
socialist ligger världens bästa om hjärtat. Men likasom kyr- 
kan fördömer hvar och en, som icke tror på en personlig 
Gud, i det att hon utesluter honom från sig, så fördöma 
socialisterna alla dem, hvilka icke tro på öfverflyttandet af 
jord- och kapitalegendomen från de privata medborgarna på 
staten. Om den socialistiska politiken i och för sig är riktig 
eller icke, därom är det här ej fråga. Vi säga blott, att deras 
lära om reformen icke bör vara grundvalen för en andlig 
gemenskap bland människorna. Ett etiskt samfund bör om- 
fatta såväl socialister som individualister, ty ingen får på 
grund af sitt särskilda sociala botemedel slita bandet af 
mänsklig förbrödring med dem, hvilka tänka annorlunda än 
han. Det etiska samfundet tror, att det skall kunna föra 
öfver till sig många män och kvinnor från alla kristliga före- 
ningar; det vill ombilda de gamla föreningarna till etiska 
samfund; det vill försona mot hvarandra stridande allvarliga 
män med hvarandra. Vi önska ej att förstöra den gamla 


kyrkan, men vi vilja rena henne, till dess att hon lägger bort 
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allt utom det, som är vårt samfunds lifselement: hängifven- 
heten åt det goda i världen. 

Vår andra lära är denna, att hvarje människa måste 
rikta sitt hjärtas högsta vördnad, känslan af absolut helighet 
och okränkbarhet på utöfningen af hvarje särskild plikt, sådan 
denna framställer sig för henne. Hvarje plikt bör uppfyllas 
med entusiasmens innerlighet och värma, med känslan af 
hennes absoluta och högsta värde. Och pliktuppfyllelse i 
denna mening påstå vi vara religion. Hos oss är hvarje an- 
grepp på orättfärdigheten ett religiöst korståg. Hvarje en- 
skild socialreform blir för oss, åtminstone genom hennes helig- 
het, en religiös uppgift. För oss måste det goda finnas tilli 
människornas hjärtan och institutioner, och att gifva det goda 
tillvaro! "är: det! högsta vi kunna. - Att göra det rätta är af 
den högsta vikt, viktigare än lära, viktigare än ritual, ja, vik- 
tigare än Guds- och Kristustjänst i hjärtat. Den fullkomliga 
hängifvenheten åt det rätta är den enda botakt, genom hvil- 
ken vi kunna försona våra förgångna öfverträdelser; hon är 
den inre fridens och lifvets väg. : 

Besläktad med denna lära om den högsta vikten af det 
det rätta handlandet är vårt påstående, att detta vårt lif, 
till och med om vi ej ha någon utsikt till en odödlig tillvaro, 
dock innehåller mer än tillräckliga driffjädrar att handla och 
lida för mänskligheten och att uppfylla de svåraste plik- 
ter. Vi påstå, att upphöjdheten i motivet att vara god och 
rättfärdig icke med ett jota förringas därigenom, att vi lämna 
åsido idéen om en personlig odödlighet och en personlig Gud. — 

Det är imponerande löften och försäkringar om hittills 
icke bevittnade storartade ting, som den etiska rörelsen skall 
komma att uträtta, till hvilka vi hos Stanton Coit få lyssna. 
En annan icke mindre ansedd målsman för den etiska kultu- 
ren, William Mackintire Salter, tänker icke ringare om denna 


nya religion, »moralens religion», och hennes blifvande bety- 


332 J: E.; BERGGREN 


delse. Vår omedelbara omsorg, skrifver han, skall blifva den, 
att praktiskt visa världen, att moralen är en tillräcklig grund 
för vårt lif; att oegennytta kan finnas, hvilket vi upp- 
visa därigenom, att vi lägga henne i dagen; ja, — detta är 
min uppriktiga förhoppning och tillförsikt — att bevisa, att 
en moralitet är möjlig, hvilken är högre än den, som världen 
hittills känner; att bevisa detta genom den strängare ren- 
heten i vårt privatlif, genom högre begrepp om heder i våra 
affärs- och kallelseangelägenheter, genom ett rättvisare för- 
hållande till våra arbetare, ja, genom en ny bölja af med- 
känsla och humanitet, hvilken skall lyfta oss öfver oss själfva 
och vårt affärsväsen och komma oss att bära de sjukas, de 
fattigas, de öfvergifnas i vårt samhälle bördor och detta så, 
som de aldrig förut blifvit burna. — Låten alla sådana komma 
och ansluta sig till oss, hvilka hafva sådana tankar och sådan 
sträfvan och längtan. Vi fråga icke, om I ären kristna eller 
icke, om I ären judar eller icke, om I ären agnostiker eller 
icke. Ingenting af allt detta är vårt mål, ingenting af allt detta 
vår basis. Det är en ny grundval, på hvilken vi vilja bygga, 
ett nytt mål, för hvilket vi vilja komma människornas hjär- 
tan att låga, en ny brödraförsamling, som vi önska grunda.” 

Hvad den etiska rörelsen vill och hvad hon med mycken 
bestämdhet utlofvar är sålunda en högre och renare moral 
än den, som världen nu känner, alltså en högre och renare 
än själfva kristendomens. Och denna moral skall genom 
den etiska rörelsen blifva »en religion för folket». Hvad nu 
den £ristna moralen angår, så skall äfven hon enligt den 
framställning af henne, hvilken den etiska rörelsens målsmän 
lämna, vara behäftad med mycket betänkliga brister. »Dettåa 
är,» säger Stanton Coit, »en hufvudinvändning mot den etiska 
kulturen såsom en tro för folket, att vi vilja utesluta män- 


niskorna från den enda gemenskap, som kunde tillfredsställa 
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vår moraliska naturs behof. Den gemenskap, hvilken värl- 
den icke erbjuder och hvilken dock hvarje människa såsom 
moraliskt väsen behöfver och åtrår, finner hon i gemenskap 
med den lefvande Guden. 

Hvad ha vi nu att därpå svara? Vi medgifva, att ge- 
menskapen med en personlig Gud är en källa till ljuf tröst. 
Hon kommer såsom en naturlig följd af tron på Guds när- 
varo. Hon skulle komma, äfven om tron på Guds närvaro 
vore en produkt af fantasien. — 

Vidare medgifva vi, att, om vi utesluta gemenskapen 
med Gud och blott behålla gemenskapen med människorna, 
vi framkalla en förfärlig tomhet i vårt lif. — Men förfärligare 
är omänskligheten, människans frånvaro från vårt hjärta. — 
Detta är icke bestämdt därtill att uppfyllas af Guds ljus och 
lif, men väl af mänsklig kärleks ljus och värma. — Läran 
om Gud såsom en älskande vän är antisocial, är emot de fattigas 
och betrycktas intressen och fördröjer den allmänna förbrödrin- 
gen. — Ty om människorna äga den frid och den styrka, som 
kommer af tron på Guds kärlek, så ha de så mycket mindre ett 
behof af det inre moraliska lifvets gemenskap med människorna. 
— Mänskligheten beröfvas därigenom den högsta sedliggö- 
rande kraft, som lefver i människans hjärta: åtrån efter en 
helig gemenskap, i det att denna önskan tillfredställes genom 
en källa, som ligger utanför människofamiljen. — 

Teologen skall invända: om vi älska Gud, så måste vi 
älska äfven våra medmänniskor. — Här göres kärleken till 
Gud till hufvudkällan för tjänandet af mänskligheten. — Gud 
framställes såsom en sådan, den där omedelbart älskar värl- 
den, så att anblicken af hennes lidande smärtar honom och 
anblicken af hennes lycka gläder honom, men vi däremot 
såsom sådana, som älska henne, emedan Gud gör det. — 

Men läran om gemenskapen med en personlig Gud har 


äfven en annan samhällsfiendtlig verkan. Hon beröfvar män- 
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niskorna känslan af deras största ansvar. Moralens sociala 
ideal kräfver, att vi ägna oss själfva åt andra. Men om Gud 
lika väl skall göra det, hvarför skola vz då bereda oss alla 
dessa olägenheter? Det är en stor lättnad att tänka, att en, 
som är mäktigare än vi, vårdar sig om de bortstötta, de 
öfvergifna i samhället, de råa, som såra vär smak. Men 
häri ligger det största felet i den teologiska moralen. Hon 
befriar oss. från ansvaret. Gud, säger hon, gör just det, 
som vz borde göra, om vi blott tillåta honom det. Han vänder 
sig med oändlig ömhet och kärlek till hvarje själ. I fall 
läran om gemenskapen med en personlig Gud icke bortleder 
människorna från en omedelbar kärlek till världen och på 
detta sätt från deras plikt, så förmår jag ej förklara de 
fromma troendes känslolöshet för den sociala nöden i våra 
dagar. Vi må alltså afstå från nämnda lyckliggörande tro 
för att kunna fördjupa vår egen känsla af ansvar. Och i 
det att vi göra detta skola vi äfven föra andra till en känsla 
af deras ansvar. Om vi uppgifva den gudomliga trösten och 
så mycket 22e7 eftersträfva den mänskliga, så skall månget 
hjärta, hvilket eljest icke hade känt någon förpliktelse, för- 
mås att uppenbara sig. Men teisten skall äfven här försvara 
sig. Tron på Guds kärlek, säger han, försvagar icke män- 
niskans känsla af eget ansvar. De som mest älska Gud 
älska äfven människorna mest. Ja väl; men det är intet be- 
vis därför, att icke människorna mycket verksammare skulle 
ha älskat människan, om de icke fått lära sig att se på 
karaktärens zdeal såsom på en verkligt tillbedjansvärd per- 
sonlighet, och om de fått lära sig att låta hela sitt hjärta ut- 
gjuta sig öfver världen och icke att söka friden af föreningen 
med ett öfvermänskligt väsen. Och den icke-teistiska mora- 
lens lära är: försona dig först med din broder, kom sedan 
och offra din gåfva. Men betänk väl, att hela världen är 
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din broder och att ditt brott är ett sådant mot hvarje män- 
niska. 

Men det gifves ex form af den teistiska etiken, hvilken 
icke har någonting moraliskt osundt i sig, om hon blott all- 
mänt genomföres och tillämpas. Det är den, att Gud blott 
handlar genom mänsklig förmedling. Om fäder, mödrar eller 
systrar icke skydda ungdomen för okunnighetens och begä- 
rens faror, skyddar icke heller Gud dem, ty han verkar blott 
genom mänsklig förmedling. Om människorna icke höra de 
öfveransträngda barnens rop, så hör dem icke heller Gud, 
ty han hör blott genom mänskliga öron; han ser och fattar 
blott genom mänskliga ögon och händer. Men då man för- 
klarar, att Gud blott verkar genom mänsklig förmedling, så 
åsyftar man därmed Guds hjälp blott i fråga om de maäc- 
riella tingen, ej i andligt afseende. Han besöker de själar, 
som äro i nöd. Men om Gud icke gifver de hungrande 
bröd och kött, utan låter dem förr hungra ihjäl, så skänker 
han dem säkert zcke heller kärlek och glädje. Jag har ingen- 
ting att invända mot dem, som säga, att Gud till och med 
aldrig gör kärlekens gärningar utan genom mänsklig förmed- 
ling. Gud blir här liktydig med det goda hos människorna. 
Den som predikar denna lära är enligt min åsikt en modern 
Elias; under det att de, som predika, att Gud inverkar direkt 
på människornas själar för att trösta och stärka dem, äro 
Baals profeter i våra dagar. Om Gud aldrig lägger någon 
extra vikt i rättfärdighetens och kärlekens vågskål; om han 
aldrig gör något godt utöfver det, som människor göra; om 
han aldrig handlar annat än genom människor, så är det lik- 
tydigt med, att han öfverhufvud zcke kandlar; och vi befinna 
oss då återigen på etikens mark minus teologi. 

Men med dessa invändningar har jag ingenting sagt 
om universums yttersta makt. Vissa medvetna relationer till 


denna makt äro väsentliga för den etiska kulturen; men dessa 
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äro så klara och enkla, att ett barn kan begripa dem och 
förnimma dem. Vi måste ha upptäckt, hur beroende vi äro 
af en makt utanför vår egen vilja. Vi ha ingen makt hvar- 
ken till det goda eller till det onda, hvilken vi själfva hafva 
skapat. Ju mer vi tänka därpå, desto djupare måste vår 
känsla af beroende blifva. Och då vi finna, att Gud, eller 
hur vi nu vilja benämna den stora makten i all ting, icke 
fråga efter våra nycker, så ha vi lättare för att själfva icke 
fråga efter dem. Om vi nu beständigt behjärta, att vi icke 
äro lifvets eller dödens makter, så befriar detta oss från in- 
bilskhet, fåfänga och dårskap; det gör oss i motgångens tider 
undergifna; det gör oss till älskande bröder och söner. 

Vi hafva dessutom den önskan, att vi mer och mer 
kunna vinna alla makter för den allmänna välfärdens befräm- 
jande. Moralen är ingen privatangelägenhet. Moralen är 
universum under vår oegennyttiga kärleks ledning. Den 
lifiga känslan däraf, att den makt, som uppenbarar sig i 
naturen, kan tvingas att vara oss trogen och lydig, gör oss 
djärfva i kampen för det rätta och uthålliga i bekämpandet 
af det orätta. Men detta förhållande kräfver ej, att Gud 
känner eller älskar oss eller tillbedes af oss. 

Och vidare, i öfvergifvenhetens mörka stunder kan det 
hända, att en känsla af frid fyller vår själ. Vi äro icke mer 
allena. Detta sker, då undergifvenheten blir fullkomlig, då 
den personliga sorgen upplöst sig i en allmän medkänsla. 
Men den frid och den styrka, som vi behöfva, ha vi att söka 
i våra medmänniskors hjärtan. Och om de icke öppna dem 
för oss, så måste vi låta dem veta, att vi hungra och törsta 
efter lifvets bröd och vin, den oegennyttiga kärleken. Deras, 
ej Guds barmhärtighet och medkänsla är det vi behöfva.»+ 

De nu anförda invändningarna mot den kristliga moralen 
måste vi betrakta såsom väsentligen förfelade, emedan det 
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genom dem icke blifvit ådagalagdt, att äfven den räzt förstådda 
kärleken till Gud, att äfven en »tillbedjan af Gud i anda och 
i sanning» måste menligt inverka på vårt moraliska förhållande. 
Vill man visa hvad kristlig religion och moral äro, så får 
man icke, såsom det här skett, vända sig till falska former 
af kristendom, till beklagliga brister, ensidioheter och missrilkt- 
ningar hos de kristna, man får icke vända sig exempelvis till 
anakoreten, styliten, munken, mystikern, utan till Kristus och 
hans apostlar och till alla dem, hvilka »vandra Kristi evan- 
gelium värdigt», »värdigt Gud, som har kallat dem till sitt rike 
Och sinssharlehet»> (Fil T:275 vr Tess. 2: 12). Stanton: Colt 
har med sanning och styrka framhållit »die Gefahren des 
Radikalismus in der Religion», han har läst broschyrer af 
religiösa radikaler, om hvilka han säger: »Sie enthalten eine 
so wiäste und gemeine Sprache, wie ich sie nur von Stallbuben 
und Wirthshausbummlern erwartet hätte. Die ganze Sache 
ist eine Schande fär uns und fur die Gesellschaft.» Själf upp- 
ställer han dessa praktiska regler: >»Das Christenthum missen 
wir immer nach seinen besten Autoren beurtheilen, nach 
den Verfassern der ersten drei Evangelien und nach Paulus, 
Augustinus, Thomas ab Aqvino, Martin Luther, Richard 
Hooker, Jeremy Taylor, Neander und ähnlichen Männern, 
anstatt nach den Waorten seiner schlechtesten Autoren und 
ungebildeten Darsteller. Und was die Christen selbst sind, 
mössen wir immer nach den schönsten Typen des Mens chen- 
thums beurtheilen, welche die ftrömmsten unter ihnen erwerben. 
TLasset uns dem Christenthum nicht Fehler zuschreiben, welche 
eine Folge der eigenen Selbstsucht einzelner Christen sind. 
Und lasset uns das Christenthum nicht mit der Kirche — ver- 
svechseln und jenes nicht um der Sänden dieser willen tadeln ,wie 
Shelley und die meisten Radikalen gethan haben." Men dessa 


riktiga och berömvärda grundsatser har Coit själf icke förblifvit 
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trogen. I den skarpaste belysning framställer Coit, likasom 
så många andra före honom, i kritiken af den kristliga mo- 
ralen det onda, som i kristendomens namn skett, den försum- 
lighet i uppfyllelsen af budet om kärleken till nästan, till 
hvilken de kristna gjort sig skyldiga; men han har ingenting 
att säga om den dom, som kristendomen själf fäller öfver 
detta onda; han tar ej någon hänsyn till allt det ojämförliga 
goda och stora, som i den kristliga kärlekens namn blifvit 
uträttadt i världen. Om Kristi evangelium förkunnas i en stad, 
men det öfvervägande antalet af dess innevånare ej lefva ett 
kristligt lif, om upprörande brott och laster förekomma i den 
staden, så förklaras kristendomen därför vara wvanmäktig! 
Man betänker icke, hvilken makt kristendomen har att bekämpa; 
man betänker icke, att hvarken kristendomen eller någon 
annan makt kan förvandla alla människor till goda och rätt- 
rådiga. — Stanton Coit erkänner, att just de, som mest älskat 
Gud, "äfven mest älskat sina medmänniskor. Detta är, säger 
han, ett faktum. Men erkännandet af detta faktum är all- 
deles oförenligt med hela hans kritik af den kristliga moralen. 
Visserligen gör han härvid det tillägget, att »detta faktum 
icke är något bevis för, att människorna icke skulle ha älskat 
människan vida mera och verksammare, om de icke hade 
blifvit lärda att rikta blicken på karakterens ideal såsom en 
verklig personlighet, som bör dyrkas och tillbedjas, och om 
de hade blifvit lärda att med hela sitt hjärtas kärlek omfatta 
världen och icke söka friden af föreningen med ett öfver- 
mänskligt väsen.» Men redan före den etiska rörelsens upp- 
komst hade människorna samma resurser, som denna rörelse 
har att förverkliga hennes etiska ideal; redan före Felix Adler, 
Salter och Coit funnos filantroper, som trodde, icke på Gud, 
utan på sin egen kraft, på »das Heilig-Menschliche» och voro 
likaså förvissade som nämda herrar därom, att »etiken kan 


stå på sina egna fötter utan de dogmatiska kryckorna.» 
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Men enligt Coits medgifvande har det icke varit dessa. som 
mest älskat människorna utan just de, som mest älskat Gud. 
Och om dessa senare, d. v. s. de kristna, kunna vi ock med 
rätta säga, att de blifvit lika så mycket »lärda att med hela 
sitt hjärtas kärlek omfatta världen» (: människorna) som med- 
lemmarna af de etiska samfunden någonsin skola kunna bli. 
»Vi älska honom (Gud), ty han har först älskat oss», detta 
är de kristnas bekännelse. Men älska vi Gud, så måste vi 
äfven älska allt, som är föremål för hans kärlek. Detta är 
kristligt och logiskt tänkt. I uppenbar strid häremot står 
Coits påstående, att läran om Gud såsom »en älskande vän» 
ar antisocial, att hon motverkar de fattigas och betrycktas 
intressen och fördröjer den allmänna förbrödringens inträdande. 
" »Men häri», säger han, »ligger den teologiska moralens största 
onda. Hon befriar oss från ansvarigheten. Gud gör just det, 
som vi skola göra.» Men om någon kristen verkligen reson- 
nerade på detta sätt, så borde man icke göra den teologiska 
moralen ansvarig därför, utan man borde förklara detta reson- 
nemang vara likaså okristligt" som tanklöst. 

Till ett lika orimligt resultat låter Coit äfven uppfatt- 
ningen af Gud såsom allvetande leda. »De gamla religionernas 
makt», säger han, »låg till största delen i deras appell till den 
naturliga fruktan, hvilken människorna ha, då de ertappas vid 
att göra det som är orätt. Folket lärdes att där ofvan fanns 
en, hvilken vet allt som sker. Och icke blott det: han upp- 
tecknar ock alla missgärningar och skall i sin tid framträda 
såsom vittne för och emot enhvar af oss och emot hvarje 
stad och hvarje land. Men Gud lämnar icke något tecken 
till sin närvaro, eller dock så svaga, att blott de i teologien 
bevandrade kunna upptäcka dem. Och enligt den allmänna 
erfarenheten lämnar han aldrig några meddelanden åt någon, 
hur mycket han än ser. Jag kan ej hjälpa, att jag måste 


+" Jämför Matt. 25: 34—46. 
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tänka, att denna föreställning: Gud upptäcker brottet och 
skall en dag öfverlämna missgärningsmannen at rättfärdigs4 
heten» har gjort goda människor okänsliga för nödvändigheten 
att själfva göra detta. Den etiska kulturen såsom en religion 
för folket medför i stället för Guds vaksamhet en tillräcklig 
stegring af människornas vaksamhet, i stället för ett väsen, 
på hvilket man blott tror, ett verkligt hördt och förnummet 
sådant: män och kvinnor, hvilka speja och lyssna, förhindra, 
varna, fördöma, rädda.» — Huruvida kristendomen eller den 
etiska rörelsen har den största förmågan att skapa sådana 
män och kvinnor, det får framtiden afgöra, om de etiska 
samfunden skulle komma att få någon framtid. Då aposteln 
förmanar de kristna: »afskyn det onda; hållen eder fast vid 
det goda; varen i nitet icke tröga; varen brinnande i anden; 
tjänen Herren» (Rom. 12: 9—21), så sker detta icke därför, 
att de trodde på »Guds moraliska väktarämbete» och att 
aposteln befarade, att denna tro skulle minska eller rent af 
omintetgöra »deras egen vaksamhet», utan därför att han hade 
en annan tanke än den etiska rörelsen om den mänskliga 
naturen och visste, att äfven de kristna till följd af hennes 
svaghet behöfva de sålunda gifna förmaningarna. Men Stan- 
ton Coit har tydligen icke reflekterat något öfver anledningen 
till och effekten af dessa och andra liknande apostoliska för- 
maningar. 

Men om nu den kristliga religionen verkligen utöfvat 
"ett så menligt inflytande på moralen som det här föregifvits, 
då kan man med rätta fråga, hur det är möjligt, att de, som 
vilja låta mänskligheten få bevittna tillvaron af den högsta och 
renaste moral, kunna betrakta den kristna religionen såsom 
en privatsar, till hvilken de kunna intaga en indifferent ställ- 
ning; och vidare, hur kunna de intaga en indifferent ställning 
till kristendomen utan att därmed Zndirekt befrämja en lägre 


religion, som än mer än den kristliga kan undergräfva den 


ÄR RELIGIONEN EN PRIVATSAK? 


341 
verkliga sedligheten? Enligt Coit är läran om gemenskapen 
med en personlig Gud samfundsfiendtlig. Enligt kristendomen 
åter är gemenskapen med Gud å ena sidan människans högsta 
bestämmelse och salighet och å den andra det band, som 
innerligast och fullkomligast sammansluter människorna med 
hvarandra. I stället för himlen framställer den etiska rörelsen 
för människorna visionen af en förklarad jord. Och med en 
förklarad jord förstår hon »icke blott ett förbättradt fysiskt 
läge, utan tillfälle och tid att njuta vetenskapens upphöjdaste 
föreställningar, den bästa musik och litteratur, behaget af flod 
och himmel; och framför allt mena vi det högsta moraliska 
lifvet och dess omedelbara tröstemedel, den fulla utvecklingen 
af begreppet plikt»." Under det att Paulus bekänner: »ge- 
nom Guds nåd är jag hvad jag är, och hans nåd har icke 
varit fåfäng hos mig», böra däremot medlemmarne af sam- 
fund för etisk kultur bekänna: allt förmå vi genom den 
väckta och utvecklade »gigantiska kraft», som slumrar hos 
hvarje människa. — Äfven om vi göra den etiska rörelsen 
all möjlig rättvisa, tillbörligt uppskatta det goda hos henne 
och allt, som hon har gemensamt med kristendomen — 
hennes vigtigaste sanningar äro ett lån från denna —, så 
måste vi dock göra gällande, att hon, såsom af det förega- 
ende lätt synes, representerar en lifs- och världsåskådning, 
som är väsentligen skild från kristendomens. Hennes ställning 
till den senare kan till följd däraf icke vara en indifferent, 
utan måste bli en fiendtlig. Att Stanton Coit insett detta, 
framgår af följande yttrande: »ich werde durch die Ueber- 
zeugung getrieben, dass es fär die Menschen gut sein wiärde, 
wenn wir siegten, wenn das Christenthum uns unterläge, wenn 
die einfache Hingabe an das Wohl der Gesammtheit die Stelle 


der Anbetung Jesu einnähme.» "= 
+ Die ethische Bewegung. Pag. 218 f. 
"+ Likasom "die Anbetung Jesu” skulle utgöra något hinder för de kristna 


att söka främja allas bästa! Jämför 2 Kor. 5: 14 fi. 
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För den, som med samvetsgrann tillämpning af de 
»praktiska regler» Stanton Coit uppställer allvarligt sökt ut- 
forska hvad kristendomen till sitt väsen är, borde ex sak stå 
klar, nämligen att den kristliga religionen icke är någon privat- 
sak." Men ett sådant försök borde leda äfven till ett annat 
resultat, nämligen åtminstone till aningen därom, att de medel, 
af hvilka den etiska rörelsen vill begagna sig, icke motsvara 
det uppställda målet. Vi se i den etiska rörelsen endast en 
öfvergående företeelse, i samfunden för etisk kultur en orga- 
nisation på de fromma, men i grunden vanmäktiga önskning- 


arnas och föresatsernas område. 
SIBA BNLSGSAS 


Kyrkans förhållande till skolan.” 


För att vinna någon insikt i hvad som hörer till kyr- 
kans riktiga ställning till skolan böra vi dels göra klart för 
oss hvad som är skolans hufvuduppgift, dels erinra oss hvad 
kyrkan har för förpliktelse gent emot de unga. Därefter 


vilja vi på grund af den insikt, som sålunda vunnits, säga 


"= fWas dem Menschenherzen not tut, ist Gott. Die Seele ruht nicht, ehe 
sie ruhben kann in Gott. Dieser Gott muss ein lebendiger Gott sein. — Er 
als der lebendige kann allein Leben geben. Macht doch die Menschen gläck- 
lich, indem ihr ihnen diesen lebendigen Gott bringt! — Gott muss als leben- 
dige Wirklichkeit in unser Zeitalter der Maschinen und Telephone hineintreten 
können. — Euch ist Aeutfe den Heiland erschienen. So hiess das Evangelium. 
Diese Botschaft brachte Gluck. Wer religiöse Gemeinschaft schaffen will, muss 
ibr diese Gläcksempfindung wieder gegenwärtig machen." (G. TrauB, Die 
Sgemeinschaftsbildende Kraft der religion. (Se Betrage sur Weiterentwicklung 
der chr. Religion. Mänchen 1905, p. 336 f.; G. G. Rosenqvist, Moderna 
sträfvanden för etisk kultur. Helsingfors 1904). Beiträge zur Weiterentwicklung 
der chr. Religion. Miänchen 1905. Pag. 336 f.) 

"" Föredrag vid Skara stifts prästsällskaps årsmöte i Skara i juli 1906. 
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några ord med omedelbart afseende på den nuvarande situa- 
tionen. i vårt land: 

Då vi fråga efter skolans hufvuduppgift, så må först er- 
inras om att vi begränsa oss till den skola, som vill skänka 
allmän medborgerlig bildning af högre eller lägre art, således 
väsentligen dels folkskolan, dels det allmänna läroverket och 
den däremot svarande enskilda flick- eller samskolan. Fack- 
och yrkesskolor såväl som universiteten och liknande an- 
stalter äro således här icke åsyftade. 

Ett svar är redan i förbigående gifvet på frågan efter 
skolans uppgift, då det sades, att den vill skänka allmän med- 
borgeriig bildning af högre eller lägre art. Därom äro natur- 
ligtvis alla ense, men därmed är ännu ganska litet sagdt. 
Begreppet bildning måste närmare bestämmas, såvida det 
icke skall förstås på ett alltför ytligt sätt. Att skolan skall 
skänka eft visst målt af kunskaper och färdigheter, olika stort 
med hänsyn till skiftande ställning och uppgifter i lifvet, olika 
äfven med hänsyn till olika tiders skiftande kraf, hvar- 
med följer behofvet af alltemellan vidtagna reformer, detta är 
själfklart. Att skolan skall inverka på viljan och sinnelaget, 
d. v. s. att skolan skall — i hvad på henne ankommer — 
uppfostra, låt vara i nära samband med hemmet, det torde 
man också alltmer allmänt erkänna. Därmed har man satt 
skolans uppgift betydligt högre. Kunskaperna och färdighe- 
terna ha därigenom insetts vara vapen, som först i en viljas 
hand erhålla något värde. Således, skolan har till uppgift att 
vara med om att fostra karaktärer. Tikväl är därmed huf- 
vuduppgiften ännu icke angifven för vår skola, för skolan i 
ett kristet land. Att vara en karaktär, en utpräglad vilja med 
konsekvens och kraft i handlandet, det är något stort, men 
det är ej sagdt, att det är något godt. Det finnes icke en- 
dast goda karaktärer, det finnes äfven onda karaktärer. Det 


finnes en konsekvens och en viljekraft i det goda handlandet, 
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men det finnes äfven en konsekvens och en viljekraft inom 
det ondas område. Skolan £kazx, om hon stannar vid upp: 
giften att fostra karaktärer utan vidare bestämning, fostra 
karaktärer, som ådagalägga sin viljekraft och sin förmåga af 
konsekvens i ett hänsynslöst fullföljande af egoistiska syften. 
Det har t. ex. funnits och finnes nog ännu politiker, som 
ingalunda kunna frånkännas karaktär, men deras karaktär är 
af nyss antydt slag. Isynnerhet genom att sporra ärelyst- 
naden, den berättigade själfkänslans vrångbild, kan skolan 
bidraga till fostran af dylika karaktärer. 

På ett högre plan förlägges skolans uppgift, då man, läg- 
gande vikt vid den medborgerliga bildningens meddelande, fram- 
håller fosterlandets tjänst såsom mål för skolans karaktärsfostran. 
Genom betoningen af fosterlandets kraf på den enskilde kom- 
mer äfven ett värdefullt och värmande moment af kärlek in 
i den fostran, som skolan bör gifva. Ty det är icke möjligt 
att inrikta skolans fostran på fosterlandets tjänst såsom mål, 
utan att /fosterlandskärleken med dithörande osjälfvisk bered- 
villighet att offra något blifver den luft, hvari skolans arbete 
utföres. I den mån detta blifver en verklighet, kommer både 
glädje och kraft in i skolarbetet, lärarens såväl som lärjun- 
gens. Den egoism, som, enligt hvad som nyss erinrats, kan 
utmärka äfven en karaktär, en utpräglad, viljestark och i sitt 
handlande konsekvent människa, denna egoism kan icke stå 
tillsammans med ett verkligt kärlekens tjänande af fosterlan- 
det. Om skolan fattar sin uppgift så, att den i brinnande 
fosterlandskärlek låter allt sitt arbete med målmedvetenhet 
syfta till utbildningen och fostrandet af män och kvinnor, som 
äro redo och dågse att med alla sina kunskaper och färdig- 
heter såsom karaktärer tjäna, verkligen på allvar tjäna, såsom 
tjänare och tjänarinnor i ordens djupa mening tjäna foster- 
landet, då har skolan sannerligen en viktig förutsättning att 


vara en stormakt i historien, en stormakt i det godas tjänst. 
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Likväl är icke heller härmed det innersta i skolans upp- 
gift angifvet. Fosterlandet är något stort, men det är icke 
det största. Om hvad som icke är det största tages för det 
största, så inkräktar det en plats, som icke tillkommer det- 


samma. Hängifvenheten åt ett lägre godt, som om det vore 


det högsta goda, blifver — trots all osjälfviskhet i förhållande 
till individens jag — en egoism af finare art. Man har kallat 


det en zdeernas egoism, då en idé, som icke är den högsta, 
ställes på det högstas plats och sålunda blifver den medel- 
punkt, s. a. s. det ego, hvaromkring allt kretsar. Vetenskapen 
eller konsten äro för mången det högsta, som finnes till, och 
då man för detta goda offrar allt, är man fången i en sådan 
idéernas egoism, hvilken rent af kräfver en individens osjälf- 
viskhet. På samma sätt kan fosterlandet också betraktas och 
behandlas — till sin egen skada, emedan det då betraktas 
och behandlas på ett sätt, som strider mot dess väsen. Huru 
stort än fosterlandet med allt hvad som dit hörer må vara, 


detfämmekerdetihögsta, detramieckerGuam köosterlandetöhörer 


dock det förgängliga till, låt vara att däri — liksom för öf- 
rigt i allt verkligt existerande — ingår mycket, som är af 


oförgängligt värde, men människan får i sin fostran såsom 
människa icke stanna vid något förgängligt, hon måste föras 
till det absolut oförgängliga, hvilket är detsamma som att 
hon beredes tillfälle att själf vinna del i det absolut oför- 
gängliga. Först då kan hon rätt värdera och rätt tjäna 
de oförgänglighetens moment, vi kunde ock säga fragment, 
som finnas i det förgängliga. Detta måste den kristna sko- 
lan hafva i sikte. Hon får icke fostra de unga till något 
mindre högt än till att blifva gudsmänniskor, jag kunde också 
säga: människor, ty endast gudsmänniskan, den människa, i 
hvilken Gud bor, är rätteligen människa. Skolan skall i sin 
mån, med andra ord, fostra människan till att öva hvad 


hon från början är, människa, gudsmänniska; människan kan 
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icke varda något högre än hvad hon från början är, d. v. s. 
hon kan i sin rikaste utveckling och fulländning icke blifva 
något större eller högre än hvad hon från början är i poten- 
tialitet, d. ä. outvecklad kraftfullhet; potentia är £raff£, icke 
kraftlöshet, men en kraft, som ännu är outvecklad, s. a. s. 
sluten inom sig själf, vänd mot sig själf, icke tillämpad, 
icke yttrande sig. Människan är redan i denna sin outveck- 
lade potentia gudsmänniska, ja ända därhän, att det allra 
innersta i hennes väsen år det gudomliga, så att hon utan 
detta icke skulle existera som människa. Detta hennes väsen 
skall nu utvecklas i en mångfald af riktningar. Och arbetet 
därmed och kampen därför blifva desto allvarsammare, som 
den skada, hvilken är tillfogad allt hvad människa heter, just 
drabbat detta det innersta i människans väsen, det gudom- 
ligas ställning i människoväsendets midtpunkt. O, hvilken 
uppgift, hvilken härlig och dock hvilken fruktansvärd uppgift 
är det icke, som ligger innesluten i detta uttryck: en män- 
niskas fostran till att varda en människa, en gudsmänniska! 
Och denna uppgift tillkommer skolan, visserligen icke endast 
skolan, men. dock äfven skolan. Skolan får icke sätta sin 
uppgift lägre. Gör hon det, så sviker hon sin uppgift. VWVis- 
serligen är uppgiften sådan, att den icke kan lösas, utan att 
den människa, som är föremål för fostran, själf går in med 
sin vilja därpå, men detta förhållande befriar ingalunda skolan 
från hennes förpliktelse. Det kan hända, och det skall utan 
tvifvel alltjämt hända, att hon i många fall misslyckas i lös- 
ningen af uppgiften, men det borde icke vara /Aennes skuld, 
om hon misslyckas. : 
Man skulle kunna invända, att skolans uppgift, snarare 
än att bestämmas såsom en uppgift att vara med om fostran 
af de unga till gudsmänniskor, borde angifvas vara den att 
fostra sedliga människor. Visserligen hörer detta med till en 


sann fostran. En gudsmänniska är också en sedlig människa, 
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lika visst som Gud är till sitt väsen den heliga kärleken, 
hvari allt hvad till sedlighet hörer ligger inneslutet. Men då 
man sätter uppfostrans mål i ett sedliot lif i motsats till ett 
lif i gemenskap med Gud, har man begått ett misstag. Man 
stannar då vid att ställa människan i förhållande till vissa 
idéer, såsom rättfärdighet, redbarhet, sanningskärlek, kyskhet 
0. sS. v., eller möjligen i förhållande till en dem alla inne- 
slutande idé, man må kalla den sedlighet eller rättfärdighet 
eller kärlek eller något annat. En sådan fostran kan vara 
präglad af mycket allvar, och den £an bära många goda fruk- 
ter.” Den kan skapa karaktärer, besjälade af känsla för plik- 
tens majestät och ådagaläggande fasthet i många svåra 
lifslägen. Och dock är en dylik fostran behäftad med en 
väsentlig brist. Den förmår icke ställa människan i förbin- 
delse med en personlig makt, en verklighet af personlighets- 
art, utan endast med opersonliga krafter. Men dessa senare, 
huru mäktiga de än må vara, de äga sin makt endast såsom 
bestämningar hos en person, d. v. här säga Gud själf. Myc- 
ket kan åstadkommas genom att lära människan respekt för 
rättfärdighetens, sanningen8, renhetens o. s. v. idéer eller 
makter — verkliga idéer äro också alltid makter — men så 
länge dessa idéer eller makter icke äro insedda såsom ägande 
sitt värde, ja, sin existens, genom att tillhöra den person, 
som är den allsmäktiga, heliga kärleken, kan fostran endast 
åstadkomma fragment, måhända vackra, beundransvärda frag- 
ment af ett sedligt människolif, icke en, principiellt, hela män- 
niskan omfattande sedlighet. Detta senare blir möjligt först, 
då människan ställes i förhållande till en personlig verklighet, 
d. v. i detta sammanhang säga: den absolut personliga verk- 
ligheten, Gud, den absoluta heliga kärleken. Endast genom 
att fostra människor till gudsmänniskor kunna vi fostra dem 
till. principiellt sedt, med hänsyn till hela människoväsendet 


sedliga människor; en person, sådan som människan ju är, 
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kan endast af en person fullt och helt personligt bestämmas. 

En annan invändning, modern i vår tid, mot vårt yr- 
kande på att skolan bör fostra gudsmänniskor, är den, att 
skolan i stället bör bilda £kulturmänniskor; skolan skall, heter 
det, tjäna kulturen. Ja, det är naturligtvis sant, att skolan 
skall sätta i händerna på människorna de vapen, som göra 
det för dem möjligt att arbeta och lefva i den tid hon tillhörer. 
Men om man med kultur menar endast denna formella ut- 
bildning, så är därmed blott ett — visserligen viktigt — 220- 
ment i uppfostrans uppgift angifvet, men icke hvad som är 
det centrala i uppfostran. Man har då i själfva verket blott 
med andra ord angifvit hvad vi i början betecknade såsom 
meddelandet af ett visst mått kunskaper och färdigheter med 
hänsyn till behofvet i den tid, i hvilken vi lefva. Om man 
äter fattar ordet kultur djupare, lika med människans odling 
eller utveckling till öfverensstämmelse med sitt ideal, då sam- 
manfaller ordet kulturmänniska väsentligen med ordet guds- 
människa: den rätt bildade, utpräglade, sina möjligheter på 
rätt sätt förverkligande människan, det är just gudsmänniskan; 
och gudsmänniskan, det är den, hvars humanitet i sanning ut- 
vecklar sig, äfven så, att hon efter olika tiders och olika lifsställ- 
ningars behof blifver herre öfver naturen, den yttre och den inre. 

Vi hafva således att hålla fast vid och betona detta, att 
skolans hufvuduppgift är att fostra de unga till gudsmänniskor, 
till sanna människor. Detta höga mål får icke släppas ur 
sikte. Därmed öppnar sig ett mycket vidsträckt perspektiv 
för skolans verksamhet, men äfven stora svårigheter träda i 
dagen. Hvar skall nu skolan finna den hjälp hon behöfver 
för att våga gripa sig an med eller fullfölja sin uppgift: Att 
hon i hemmet bör hafva en hjälp, är förut antydt. Men det 
är nu fråga om ett annat slags hjälp än den hemmet kan och 
bör i de enskilda fallen gifva. Det gäller här fostran af ett 


helt folks ungdom, öfvervakandet och ledningen af denna ung- 
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doms fostran. Endast tvenne möjligheter kunna härvidlag 
komma i fråga: antingen staten eller kyrkan skall lämna denna 
hjälp. Skolan kan icke i den mening vara själfständig, att hon 
skulle kunna undvara båda dessa makter. Ingen har heller 
föreslagit något sådant. Vi behöfva därför icke taga den möj- 
ligheten i betraktande. ; 

Kan staten hjälpa skolan med det, som är hennes huf- 
vuduppgift? Därpå måste svaras ett bestämdt nej. Staten 
kan och bör hjälpa skolan med mångahanda, ja kvantitativt 
sedt med det mesta, antingen direkt eller indirekt genom 
förmedling af de statens underafdelningar, som vanligen be- 
nämnas kommuner. Men zcke med hufvuduppgiften, som var 
att fostra de unga till gudsmänniskor. Och detta helt enkelt 
därför, att staten är den pre rättfärdighetens rike med sina, 
om än så viktiga, uppgifter begränsade till tiden, hvarvid 
ingalunda är förbisedt, att det är oförgängliga verkligheter, 
som äfven i statens lif böra komma till uppenbarelse och ut- 
gestaltning. Ingen lärer förneka denna statens begränsning, 
huru man än för öfrigt må söka angifva dess uppgift. 

Kyrkan åter har just till sin egentliga uppgift, ja, rätt 
förstådt, enda uppgift, att fostra gudsmänniskor genom sitt 
vittnesbörd om den i Kristus Jesus uppenbar vordne Guden 
och genom allt som därmed sammanhänger. Om det verk- 
ligen är skolans uppgift att fostra gudsmänniskor, sanna män- 
niskor, så följer däraf, att denna skolans uppgift, hennes huf- 
vuduppgift, icke är någonting annat än ett led i kyrkans verk- 
samhet. Och att den £rzséna skolans hufvuduppgift icke kan 
sättas lägre än vi gjort, det torde ingen djärfvas på allvar 
förneka. Allt hänger sålunda på, huruvida vi vilja hålla fast 
vid denna den kristna skolans höga uppgift. Göra vi det, 
då följer med nödvändighet däraf, att det är kyrkan, icke 
staten, som har att i skolan och medelst skolan arbeta på 
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afstå från krafvet på att skolan skall ställa sitt mål så högt. 
Alltså, skolans hufvuduppgift, rätt fattad, kräfver, att kyrkan 
icke endast träder i beröring med skolan utan rent af i sko- 
lan och genom skolan utförer hvad som är dennas centrala 
gärning, den kristliga fostran. 

Vi skulle äfven säga något om kyrkans förpliktelse gent 
emot de unga. Därom kunna vi fatta oss ganska kort. Det 
är en själfklar sak, att kyrkan är förpliktad att erbjuda de 
unga en fostran, som svarar mot kyrkans karaktär att vara 
frälsningens samfund på jorden eller, som det äfven kan ut- 
tryckas, det samfund, som vill fostra gudsmänniskor. Kyrkan 
kan icke underlåta detta utan att ådraga sig dom. Hon måste 
i likhet med sin Mästare älska de små och älska de unga; hon 
måste såsom han taga de små i sin famn och — såsom han gjorde 
— när hon fäster sin blick på en ung människa, låta blicken vara 
en bärare af kärlek. Men verklig kärlek är handlande kärlek. 
Verklig kärlek till de unga är en kärlek, som bringar kristlig 
fostran, hvari kristlig undervisning ingår såsom ett viktigt led. 
Framför allt är kyrkan förpliktad att bereda dem, som genom 
dopet äro upptagna i henne, en däremot svarande undervis- 
ning och fostran. Och en rätt moder med modershjärta fost- 
rar själf sina barn; det är hennes rätt och hennes plikt till- 
lika. Den, som söker beröfva henne den rätten och omöjlig- 
göra för henne den pliktens utöfning, förgriper sig på en helig 
rätt och en helig pliktutöfning. Allraminst utlämnar en moder 
sina barn att fostras af den, om hvilken hon vet, att han all- 
deles saknar de därför nödiga förutsättningarna, hvilka stora 
egenskaper han än i andra afseenden månde äga. Korteligen, 
kyrkan kan icke lämna från sig den fostran af sina unga 
medlemmar, som går ut på att göra dem till gudsmänniskor. 
Det vore detsamma som att afstå från sitt eget lif. 

Vi ha således kommit till det resultatet, att, vare sig 
vi se saken från skolans eller från kyrkans synpunkt, kyrkan 
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måste till skolan intaga den ställning, att hon i och genom 
den senare utför det arbete, de ungas fostran till sanna män- 
niskor, som utgör den kristna skolans centrala uppgift. D.v.s., 
den -kristliga fostran, inklusive kristendomsundervisningen, i 
skolan tillkommer det kyrkan, icke staten, att leda eller rent af 
gifva, hvadan de personer, som meddela denna fostran, inklusive 
undervisning, därvid handla såsom kyrkans organ och följ- 
aktligen intaga en däremot svarande ställning med hänsyn 
till den uppsikt, som bör öfvas öfver deras arbete, och med 
hänsyn till de kvalifikationer, som af dem kräfvas. 

Och nu några ord såsom tillämpning af det sagda på 
den närvarande situationen i vårt land. 

En fråga framställer sig härvid: är det kyrkosamfund, 
som härvidlag kommer i fråga, vår svenska evangeliskt-luther- 
ska kyrka, sådan, att hon kan fylla den uppgift gent emot 
skolan, som enligt det föregående tillkommer kyrkan och en- 
dast af kyrkan kan fyllas? Det är ju tänkbart, att ett sär- 
skildt kyrkosamfund så afvikit från Jesu Kristi evangelium, 
att det icke duger tlll utförandet af ett sådant arbete som 
det ifrågavarande. Därför måste denna fråga framställas. 
Om det vore så, att vår kyrka med rätta kunde beskyllas för 
att hafva affallit från bekännelsen af den korsfäste och sanner- 
ligen uppståndne Gudssonen Jesus Kristus, vår Frälsare, vår 
Herre och vår Gud, och från det apostoliska, i skriften inne- 
hållna vittnesbördet om Honom och frälsningen genom Honom, 
ja, då vore denna vår kyrka oduglig att genom skolan fostra 
de unga, och hon hade ingen rätt att härutinnan framställa 
några anspråk. Men vår kyrka har icke gjort detta affall. 
Många hennes enskilda medlemmar må hafva gjort det, en och 
annan bland hennes vigda tjänare må tyvärr tilläfventyrs 
hafva gjort det, men ingen — icke ens bland hennes afgjorda 
vedersakare — kan påstå, att den svenska kyrkan såsom ett 


helt betraktad har detta gjort. Man beskyller visserligen vår 
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kyrka för att icke hålla sig till Kristi ord allena, och man 
menar, att hon uppblandat Kristi ord med allehanda mänsklig 
spekulation, då hon håller fast vid apostlarnes vittnesbörd om 
Kristus. Men att hon affallit från detta apostoliska vittnes- 
börd om Kristus — det enda vittnesbörd om den verklige 
Kristus, som finnes — det kan ingen påstå. Mycket har 
denna kyrka, och vi med henne, att afbedja, och det skall 
också med botfärdigt sinne afbedjas, men vi våga inför Gud 
bekänna: vi hålla med våra hjärtans innersta fast vid den på 
bibelordet grundade tron på vår Herre Kristus; där allena är 
vår salighet; därom vilja vi vittna. Visst vilja vi lära äfven 
af nyare forskning, visst vilja vi söka predika evangelium på 
sådant språk och i sådan form, som kräfves inför ett nytt 
släkte. Men evangelium själft hvarken kunna eller vilja vi för- 
svaga på rationalistiskt eller moralistiskt sätt, än mindre kasta 
bort. Man skulle också kunna vilja frånkänna vår kyrka rät- 
ten att sörja för den kristliga fostran af vårt folks ungdom 
och därmed själfva vårt folk af det skälet, att hon saknade 
det kärlekens lif, som vore erforderligt. Äfven härvidlag 
hafva vi mycket, mycket att afbedja och göra bot för, men 
vi våga äfven här inför Gud betyga: vi vilja, vår kyrka vill 
med offervillig kärlek tjäna Herrens stora rikssak med hänsyn 
till detta underbart ledda svenska folk; man må öppet rasa 
mot oss och vår kyrka eller man må med den moderna kultur- 
människans kalla förakt tala om oss och vår »murknande 
kyrka», det kan icke hindra oss: från att älska. att i kärlek 
handla, i kärlek strida, i kärlek ställa kraf på vårt folk och 
dess regering, i kärlek "vittna, i kärlek lida. Inför vår Gud 
betyga vi, att detta är vårt hjärtebegär. 

Därför drista vi ock säga: vår kyrka bör äfven för den 
tid, som kommer, genom skolan erbjuda de unga den krist- 
liga fostran, som ensam kan göra dem till sanna människor, 


gudsmänniskor. Ett uppmuntrande vittnesbörd bland andra 
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såväl om den tillit man i detta hänseende hyser till vår kyrka 
som ock om de berättigade anspråk man ställer på henne i 
lekmannakretsar, ligger i den petition, som Evangeliska Foster- 
landsstiftelsen nyligen i frågan om kristendomsundervisningen 
vid våra allmänna läroverk framlämnat till kungl. maj:t. Ja, det 
vill synas, som om man äfven i sådana kristliga lekmanna- 
kretsar, där man ingalunda varit van att möta något förtro- 
ende för svenska kyrkan, begynte hysa liknande tankar och 
önskningar — i så fall ett tecken till att man i nödens stund 
icke vågar stå så separerad från sin gamla moderkyrka, 
som man trodde sig kunna göra, då ingen synnerlig fara för 
den kristna trons grundvalar syntes vara för handen. 

Ja, tiden är nu mycket allvarsani. Och, mänskligt sedt, 
är det på den svenska kyrkans fasta tro och offervilliga kär- 
lek det nu mer än någonsin beror, om svenska folket skall 
förblifva ett kristet folk och om dess ungdom skall fostras i 
en kristen tro, som är detta i sanning och icke endast till 
namnet. Denna fråga om vår kyrkas ställning till skolan är 
ingen detaljfråga, den är en lifsfråga för vårt folk. 

Röster höjas med yrkande på folkskolans skilsmässa 
från kyrkan och på dess — zcke själfständiggörelse utan — 
dess fullständiga beroende af staten med upphörande af dess 
beroende af kyrkan. Man må väl bemärka detta, att om man 
också talar om skolans själfständiggörelse, detta i verkligheten 
betyder dess beroende af staten allena. Hvad beträffar de all- 
männa läroverken, har redan ett betydelsefullt steg tagits i 
samma riktning. Man må nu icke mena, att hvad som redan 
skett eller hvad som eftersträfvas i allo är att från kyrkans och 
den kristliga skolans synpunkt beklaga. Med skolans utveckling 
följer i viktiga hänseenden behofvet och nödvändigheten af 
nya ordningar och former. Att staten genom ett sitt nyin- 
rättade organ, den kungliga öfverstyrelsen för de allmänna 
läroverken, öfvertagit en mängd uppgifter, som förut tillhört 
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kyrklig myndighet, är icke heller någonting, som i och för sig 


bör beklagas. Men om man vill göra eller redan delvis gjort 


till en statens uppgift — med uteslutande eller åsidosättande 
af kyrkan — ungdomens kristliga fostran, inklusive kristen- 


domsundervisning, då har man begått ett misstag, som helt 
visst blifver ödesdigert. Det hjälper icke, om man säger, att 
den kristliga fostran i skolorna beror på lärarnes personliga 
duglighet såsom fostrare och undervisare, och att det därför 
är likgiltigt, om staten eller kyrkan sköter ungdomens krist- 
liga fostran. Om systemet är oriktigt, så kunna väl i en- 
skilda fall dess brister någorlunda täckas och de menliga följ- 
derna i någon mån undvikas. Men en hvar som är i histo- 
rien, den individuella människohistorien ej mindre än folkens 
historia, något förfaren bör veta, att ett principiellt fel aldrig 
undgår att i sin tid föda af sig vidtgående skada. 

Emedan man nu i vårt land med hänsyn till skolan, 
då dess reformering i många stycken står på dagordningen, 
befinner sig i den kritiska situationen, att man tenderar till, 
eller redan har begynt, att begå det principiella misstaget 
att låta staten genom sina organ öfvertaga den kristliga fost- 
ran och undervisningen i skolorna, därför får man från kyr- 
kans sida icke tiga. Den hemställan, som redan i denna sak 
riktats till regeringen från landets biskopar, har, sedd mot 
denna bakgrund och belyst af hvad som förut blifvit sagdt, 
en utomordentligt viktig innebörd. På det svar, som därpå 
kommer att gifvas, £az mycket komma att bero. Det gäller 
närmast visserligen endast ett par eller tre speciella punkter i 
eforernas ställning till de allmänna läroverken, men bakom ligger 
den stora frågan, huruvida kyrkan genom sina målsmän skall 
få utöfva något effektivt inflytande på arten af den kristliga 
fostran vid dessa läroverk eller om, för så vidt det kommer 
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styrelse skall, i strid mot ännu gällande kyrkolag, tagas från 
kyrkans målsmän. 

Om nu emellertid utvecklingen går därhän, att kyrkan 
beröfvas hvarje nämnvärdt inflytande på kristendomsundervis- 
ning och kristlig fostran i skolorna, hvad är då att göra? 
Jo, kyrkans plikt är klar: hon måste under alla förhållanden 
bereda sin ungdom en verkligt kristlig undervisning och krist- 
lig uppfostran. Om hon icke får i enlighet med sant evan- 
gelisk tro och bekännelse bereda ungdomen tillfälle därtill i 
de nu befintliga skolorna, nödgas hon göra det i undervis. 
ningsanstalter, som hon själf såsom kyrka upprättar. D. v. s., 
hon måste då anordna en särskild kristendomsundervisning 
för barnen och de unga i allmänhet. Klart är, att konfirma- 
tionsundervisningen icke ensam motsvarar detta behof. Sön- 
dagsskolor skulle då ock kunna blifva nödvändiga af helt 
andra skäl än de, på grund af hvilka de hittills blifvit anordnade. 
Ja, det kan sättas i fråga, om icke sådana skolor redan nu fler- 
städes vore behöfliga, men de måste då naturligtvis äga en 
helt annan, fastare, till församlingsgudstjänsterna och försam- 
lingslifvet nära ansluten organisation, än de hittills befintliga, ofta 
af mycket inkompetenta personer och vanligen i mer eller 
mindre okyrklig anda ledda och tyvärr ofta långt ifrån gagnande 
inrättningarna med detta namn hafva ägt. Stora kraf komma så- 
lunda att ställas på kyrkan. Men hellre zzgen kristendomsunder- 
visning i de allmänna skolorna än en af modern rationalism 
förstörd, till sist i religionsfattig moral utmynnande så kallad 
kristendomsundervisning; och om staten skall ensam sköta denna 
grannlaga sak, lärer utvecklingen ganska säkert gå i den rikt- 
ningen. Och då blifver ju nödvändigt, att kyrkosamfunden 
själfva ombesörja den kristliga fostran af de unga. 

Skola vi önska en sådan utveckling? Nej. För det 
svenska folkets skull få vi icke göra det. Hör det svenska 


folkets skull måste vi göra allt hvad göras kan för att af- 
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vända en sådan utveckling. Ty det får icke döljas, att en 
dylik utveckling med säkerhet innebär vårt folks försvagande, 
måhända dess undergång. Det svenska folket är faktiskt 
sedan gammalt så sammanvuxet med den svenska kyrkan, 
att ett dylikt slitande af bandet dem emellan måste innebära 
för detta folk ett det våldsammaste ingripande i dess lif så- 
som folk, kanske dess upprifvande. Ty det är ju uppenbart, 
att om kyrkan utestänges från hvarje verkligt inflytande på 
det uppväxande släktets uppfostran och hon därigenom nöd- 
gas anordna en kristlig undervisning vid sidan af statens 
och kommunernas skolor, så innebär detta, att hon icke längre 
är svenska folkets kyrka i den mening hon hittills varit det. 

Det är af nöden, att vi ha ögonen öppna för de faror, 
som hota, på det att vi i tid må kunna om möjligt afvärja 
dem. Därför har jag velat rikta uppmärksamheten på denna 
viktiga sak. Ännu är det icke heller, det våga vi tro, för 
sent att nfed den utveckling, som sker och bör ske äfven i 
skolans organisation, förbinda en fortfarande kyrkans ledning 
af den genom skolan gifna kristliga uppfostran. Men det 
kan lätt blifva för sent. Mången gång har man i historien 
för sent fått ångra begångna misstag, hvilka man menade 
vara framsteg. Måtte vi förskonas därifrån! Och vi kyrkans 
tjänare, vi behöfva nu nedbedja öfver oss ett mycket rikt 
mått af trons kraft och kärlekens eld, särskildt i vår vård 


om det uppväxande släktet. Hj. Danell 
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Hvad innebär Pauli beteckning af Kristus såsom 
den andra människan af himmelen? (1 Kor. 15:47.) 


Den rikedom af trostankar och troserfarenheter, den 
förmåga och benägenhet att spekulera öfver och kombinera 
företeelser på det gammaltestamentliga fromhetslifvets om- 
råde, som är utmärkande för Paulus, gör sig i hög grad gällande 
i den paulinska kristologien, ej blott vid behandlingen af Kristi 
verk utan äfven vid behandlingen af frågan om Kristi person. 
Den höga ställning, som tilldelas Kristus i fångenskapsbrefvens 
kristologi, är väsentligen densamma redan i de äldre brefven, om 
än annorlunda uttryckt, och om än, såsom naturligt är, nya syn- 
punkter alltjämt framträda för den helige författarens själ, då 
han skall tala om honom, som var hans lif och därför den drif- 
vande kraften i all hans gärning. Detta framgår icke minst 
af de båda korinterbrefven. Och af särskildt stor betydelse 
för uppfattningen af den paulinska kristologien — och där- 
med naturligtvis för det kristligt religiösa tänkandet öfver 
Kristi ställning öfver hufvud — är just detta ställe. Det 
står i närmaste sammanhang med uttalanden och deduktioner 
af Paulus i afseende på människan ur religiös synpunkt, 
människoskapelsen och människoskapelsens = fulländning 
(v. 45—49). Och ett tillfredsställande svar på den uppställda 
frågan kan därför icke gifvas utan hänsyn till detta nära 
sammanhang. 

Hvad innebär då Pauli beteckning af Kristus såsom 
den andra människan af himmelen? Till en början anmär- 
kes angående läsarten, att den marcionitiska textens Zdpws 


icke kan försvara sin plats gent emot de många textvittnen, 
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som utesluta detta ord, utan torde utan vidare bevisning den 
läsart, som ligger tlll grund för frågans formulering, kunna 
tagas för afgjord i öfverensstämmelse med våra vanliga 
kritiska editioner 6 debtepos ävdpuros £É odpayod. 

Denna andra människa, som är af himmelen och som 
sättes i motsats till den, som är af jorden och jordisk fan 
Kristus. Detta är förutsatt i frågans formulering och fram- 
går med önskvärd tydlighet af sammanhanget. I den serie 
af paralleller, hvari Pauli tankegång här rör sig, förekommer 
äfven 6 Eoyatos ”Addp. Och vi veta af andra ställen hos 
Paulus, att härmed förstås Kristus — såsom ock det heter i 
Neve Schalom: »Adamus postremus est Messias.» I hvad mån 
det danieliska »såsom en människas son», hvilken också 
kommer ned från himmelen, och de messiasspekulationer 
inom den samtida judiska teologien, som gjort användning 
af detta ställe, haft betydelse för Paulus, lämnar jag därhän. 
Att Danielsstället åtminstone haft det indirekt, kan väl anses 
säkert. Likaledes är jag oviss, om den utredning, som Har- 
nack lämnar angående motsatsen mellan himmelska urbilder 
och jordiska afbildert. ex. templet bjerusalem,bHASKsOsn 
i den med Kristus samtida judiska teologien och äfven 
i den judekristna åskådningen, lämnar något bidrag af värde 
till vår frågas besvarande. Såsom det himmelska Jerusalem 
är urbilden till det jordiska och nederkommer från himmelen, 
skulle då den himmelska människan vara urbilden till den 
jordiska och nederkomma från himmelen. Detta kan nog 
bringas i öfverensstämmelse med paulinsk tankegång, men i 
förevarande sammanhang är det mera ägnadt att inveckla 
än utreda saken. Ty den andra människan, som är af him- 
melen, framhåltes ej här såsom urbilden, utan dels såsom 
motsatsen: af jorden — af himmelen, dels såsom åstadkom- 
mande, att människorna föras till en högre ställning, till en 


ny katastas — för att tala med den gamla antiochenska 
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skolans män —: såsom vi burit den jordiskas liknelse, så 
skola vi ock bära den himmelskas liknelse. Däremot tror 
jag, att vi hafva att söka en viktig del af frågans besvarande 
i den motsats mellan det sarkisk-psykiska å ena sidan och 
det pneumatiska å andra sidan, som genomgår Pauli teologi. 
Enligt B. Weiss har den naturliga människan, den människa. 
som är utan lifsgemenskap med Kristus, ingen zysdus enligt 
den paulinska teologiens språkbruk. Detta påstående har 
jag icke funnit vederlagdt vid min läsning af Pauli skrifter. 
Pneumatisk blir människan genom Kristus. Hon får del i 
hans -pneuma. Hon blir en religiös personlighet. Det in- 
träder en förändring i hennes konstitution — för att använda 
ett uttryck från Harnack i hans polemik mot den gammal- 
katolska soterologien och soteriologien. Alldeles visst är, 
att Paulus så väl som de nytestamentliga författarne öfver 
hufvud är benägen att tillskrifva kristendomen en betydligt 
större inverkan på personlighetslifvets konstitution, än hvad 
den moderna rationalismen med dess underskattande af my- 
stik och det som ligger »under medvetandets tröskel» förstar 
sig på. Vi kunna här erinra om en motsvarighet hos Petrus: 
I ären födda på nytt af oförgänglig säd, af lefvande Guds 
ördFksomnevinnernigen Wwllfyer (I bett IHe3)k 0 Dennartför 
ändring är att betrakta såsom en fulländning och afslutning 
afidetiisom- ar satt i dens första skapelsen,  Detrpneuma: 
tiska är icke det första, utan det psykiska, sedan det pneu- 
matiska. Vi hafva här ett storartadt religiöst uttryck för 
utvecklingsläran, sådan den är gifven i den heliga skrift. 
Vi erinra här om Sabatiers ord, när han försvarar sig mot 
den ganska ursäktliga förebråelsen för naturalistisk evolution: 
»Det sedliga lifvet födes på vår planet långsamt och med 
smärta ur det organiska lifvets sköte.» Äfvensom om tanke- 
gången hos Schleiermacher vid behandlingen af dessa pro- 


blem. Denna människoskapelsens fulländning till en pneu- 
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matisk mänsklighet realiserar sig i och genom Kristus. Och 
om än ingen afgjord och utförd tvånaturslära här förekom- 
mer, torde, såsom vi skola se, det, som med den gamla 
tvånatursläran åsyftas, i icke ringa mån vara här till fin- 
nandes. Både B. Weiss och H. J. Holzmann äro ense om att 
Pauli hela åskådning af Kristus hänför sig till den upphöjde 
Kristus, som fullbordat sitt frälsningsverk, och att därför 
detta uttryck: den himmelska människan, syftar på den 
uppståndne Kristus. Den Kristusbild, som i allmänhet före- 
sväfvar Paulus, är bilden af härlighetens Herre i den ljus- 
glans, hvari han uppenbarades för Paulus. Detaljerna i Jesu 
jordelif hafva för Pauli framställning mindre betydelse. Lika 
som Johannes ser han Jesus i det ljus, som utströmmar från 
Jesu heliga sanningsande i den församling, som först efter 
Jesu bortgång till Fadren kunde bilda sig de religiösa värde- 
omdömen om Jesu person, som den för sitt frälsningsmedve- 
tande genom” Jesus behöfdertiSasom  köttett och anrdensnn 
öfver hufvud äro en genomgående motsats i Pauli teologi, 
så gör sig denna motsats gällande äfven i hans kristologi. 
De tvenne sidorna i Kristi väsen äro Kristus xatd såpxo och 
Kristus ata zveöwa. Och då såpå icke, såsom Holzmann 
menar, hos Paulus betecknar synden eller ioch förssior det 
af synden nödvändigt inficierade, utan blott den sidan af det 
mänskliga väsendet, där synden hos mänskligheten har trängt 
in, så är antagandet af sdpå och zvedpa hos Kristus ingen 
motsägelse utan blott en motsättning och Paulus fjärran från 
all doketism så väl som åtminstone principiell manikeism. 
Kristi zysduo bestämmes nu vidare af Paulus såsom zysdy.a 
ärrrosdyng, helighetens ande. Hör oåpå till den naturliga här- 
stamningen från fäderna, så hör zvedus åwodyngs, som hos 
Kristus står i stället för det allmänmänskliga voöcg, till hans 
härstamning ofvanefter. Den ådagalägger, att han är Guds 


son (Rom. 1: 4). Denna zveduga Äfwodyns är enligt både 
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B. Weiss” och H. J. Holzmanns uppfattning af Paulus den 
personbildande principen i messiaspersonligheten. Det är 
denna zyedya, som hindrar, att synden kan bemäktiga sig 
Kristi oåpå. En motsättning finnes visserligen mellan oc.på 
och zveduwa, som måste upplösas, och det sker genom Kristi 
uppståndelse. Genom denna blir den andre Adam till en 
lefvandegörande ande. Härmed kan sammanställas ur Ebreer- 
brefvets kristologi: »Han har genom evig ande offrat sig 
själf och uttrycket »oupplösligt lifs kraft. I uppståndelsen 
har hela hans väsen blifvit pneumatiskt, och han har för 
andra människor blifvit upphofsmannen till uppståndelse, till 
lif och oförgängligt väsen, till pneumatisk, himmelsk existens 
af annan art än den jordiska, till en existens, hvars substrat 
är himmelsk 6ööta. Komma nu andra människor till denna 
fulländning genom Kristus, så blir frågan, huru Kristus kom- 
mer härtill. Och svaret är: genom sig själf, genom sin egen 
zveduwa. Denna zveduva har han icke först mottagit i dopet. 
Öfver hufvud torde det ebionitiska och socinianska betraktelse- 
sättet i denna fråga fått allt för stort erkännande hos som- 
liga af den nutida nytestamentliga teologiens män äfven vid 
undersökningen af evangeliernas teologi. I hvarje fall är det 
hos Paulus så, att zysöma ätfwcdyns är konstitutiv i Kristi per- 
son. Har nu Kristus: detta af sig själf, så måste det inne- 
bära, att han är af himmelskt ursprung; att han, som för- 
medlat åt mänskligheten en hennes himmelska fulländning 
motsvarande kroppslighet, själf till sitt ursprungliga väsen 
måste hafva varit en himlainvånare, ej blott idealt utan 
realt. Frågar man, huru en sådan preexistens låter förena 
sig med Pauli påstående: det pneumatiska är icke det första, 
utan det psykiska, därefter det pneumatiska, så kan därpå 
svaras, att därmed förhåller sig såsom uttrycken: den förste 
och den andre Adam. Den himmelska människan är af för- 


världslig natur och blifver den andre Adam först i världs- 
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förloppet eller med hänsyn till den förste Adams framträ- 
dande. Vi kunna därför instämma med H. J. Holzmann: 
»Der Unterschied zwischen dem paulinischen Christus und 
den anderen Menschen läuft sonach darauf hinaus, dass 
diese ihrem Wesen nach Fleisch sind, ihre Vernunft aber 
möglicher Weise zum Geiste potenzirt werden kann, während 
bei Christus die persönliche Entwickelung von vornherein 
nach Maassgabe des in ihm waltenden Heiligkeitsgeistes er- 
folgt. Sachlich ist damit der Materialgrund seiner Gottes- 
sohnschaft im iubertheokratischen, im metaphysischen Sinne 
gegeben, seine Herkunft vom Flimmel noKor 15-470 ausger 
sprochen.» Har nämligen Kristus genom egen inneboende 
kraft, eller för att tala med-Ebreerbrefvet, genom oupplös- 
ligt lifs kraft hunnit till den fulländning, som är mänsklig- 
hetens mål, och blifvit en himmelsk människa, hvars väsen 
är pneumatisk åså, så måste detta bero därpå, att han står 
i ett ursprungligt förhållande till Gud, som är annorlunda 
än andra människors, Han inträder med sin fulländning i 
ett arf, som tillkommer honom såsom sonen. Beror nu 
denna arfsrättighet på hans enastående ursprung, så följer 
däraf, att han just såsom Guds son är af himmelskt ursprung. 
Härmed. kan” jämföras Gall 474: da tiden van tuilbordad 
sande Gud sin sön, odd af kvinna omsva ib eltarstalet 
jämfördt med Rom. $: 3: Gud sände sin son i syndigt kötts 
liknelse, visar, att Kristus står i en ursprunglig sonställ- 
ning till Gud, och att hans ankomst i världen är en sänd- 
ning från himmelen. Gent emot sådant måste Beyschlags 
och andras försök att bevisa, att Kristi preexistens blott 
skulle vara ideal, på förhand anses dömda att misslyckas. 

Är alltså Kristus den pneumatiska människan, den 
människa, i hvilken det sarkisk-psykiska upptages och genom- 
tränges af det pneumatiska — hvilket innehålles i vår vers, 


jämförd med sammanhanget —; är han genom sin uppstån- 
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delse vorden den himmelska människan, i hvilken lekamlig- 
heten är »aufgehoben» och »aufbewahrt> i en pneumatisk här- 
lighetskropp, och är han detta såsom den andre Adam. 
d. v. s, såsom artbestämmande för dem, som stå i lifsför- 
bindelse med honom, och såsom fullbordande människoska- 


pelsen, att den genom honom kan blifva en Guds mänsklig- 


hets hvilket ocksa ffamgar at värt stalle, jämfördt med 
andra uttalanden af Paulus; —— och är Kristus tillika kom- 


men från himmelen och sänd af Gud, så att han, varande 
rik, blef fattig för vär skull, och blir han människan af him- 
melen; den himmelska människan, just därför att han på ett 
ursprungligt sätt är af himmelen — hvilket också framgår 

af vårt ställe, jämfördt med andra hithörande ställen hos 
Paulus —; så kan man visserligen besvara den af Petrus 
Lombardus upptagna frågan om nihilianismen så, att man 
antager, att Kristus i och med sin upphöjelse har mottagit 
mera, än han förut ägde, men också på samma gång fast- 
hålla den personliga identiteten af den preexistente, historiske 
och postexistente Kristus. Att denna identitet skulle — såsom 
H.J. Holzmann menar — vara ett bevis därpå, att den preexi- 
stente Kristus i Pauli teologi betecknar ett verkligt mänskligt 
väsen, är så mycket oriktigare, som Holzmann själf talar om en 
personlig identitet och Holzmann själf framhåller, att det person- 
bildande i Kristus är helighetens ande äfvensom att denna ande 
icke är något i dopet tillkommet, utan från början Kristus till- 
hörande. Men då detta är medgifvet, så framgår däraf, att Pauli 
kristologi ger ett ganska kraftigt stöd för den gamla dogmati- 
kens bestämning af Kristi mänskliga natur såsom opersonlig, 
men ägande sin personlighet i logos, eller den så kallade 
enhypostasisläran — en beteckning, som torde få sta. tills 
något mera lyckligt uttryck och på samma gång bibelenligt 
kan göra sig gällande i församlingen angående detta myste- 


rium. Särskildt är detta af vikt gentemot sträfvanden att så 
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framställa Kristi person, att han upphör att vara människan 
af himmelen, en framställning, som skulle innebära, att Paulus 
misstagit sig i sin uppfattning af Kristus. Till och med till 
tvånatursläran, så misskrediterad den än är på många håll, 
har Paulus; såsom vi sett, gifvit impuls, och det, som-denna 
lära” syftar. at; har i bavwipteologi Sm sanminsfApoMmads 
försök att förklara Kristi person är i hög grad besläktadt 
med den paulinska tankegången i hithörande ting. Och 
fastän hans försök blef förklaradt för kätterskt) torde den 
lösning af frågan, som genom Leontius af Bysanz sedermera 
blef gällande och som äfven den gamla lutherska dogmatiken 
accepterat, föga skilja sig från Apollinaris? kristologi. En 
annan fråga är, om Apollinaris” uppfattning af den mänskliga 
personlighetens konstitution i allmänhet stämmer öfverens 
med Pauli uppfattning. En undersökning häraf skulle föra 
alltför långt bort från den nu förevarande frågan. 


Viktor Rundgren. 


Granskningar och anmälningar. 


IHMELS, LUDWIG, Wer war Jesus? Was wollte Jesus? TLeip- 
AS LOST GR OTS IHISK NIER OT 


Leipzigprofessorn Ludwig Ihmels, som förut torde vara 
mest bekant bland oss genom sitt arbete »Die clristliche 
Wahrheitsgewissheit», har i den skrift, hvars titel ofvan an- 
föres, sammanfört två föredrag, som behandla de två centrala 
frågorna om Kristi person och verk. 

I det första föredraget behandlas frågan: Hvem var 
Jesus? Förf. anmärker, att denna fråga på en gång är en 
historisk och religiös fråga, och att svårigheten vid dess be- 
svarande just beror därpå, att den måste ses från båda syn- 
punkterna. Den historiska synpunkten får ej undanskjutas, 
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men ännu mindre den religiösa erfarenheten och värdesätt- 
ningen. Genom den metod, som förf. sålunda vid sin under- 
sökning tillämpar, utgör äfven denna skrift ett beaktansvärdt 
bidrag till frågan om den kristna visshetens grund. 

Då spörsmålet närmast kan betraktas som historiskt, 
blir det fråga om de källor, som böra åberopas. Förf. stannar 
först vid de fyra paulinska hufvudskrifter, hvilkas äkthet så 
godt som allmänt erkännes äfven af den längst gående kri- 
tiken: brefven till Romarne, Galaterna och Korintierna. När 
det blir fråga om evangelierna, kan ej samma enstämmighet 
påräknas med afseende på äktheten och tiden för författan- 
det. Utan att ingå på detaljfrågor konstaterar förf., att Mar- 
kusevangeliet måste vara författadt omkring 30 år efter Kristi 
död, och att den bild af Jesus, som evangelierna i det hela 
framställa, redan psykologiskt sedt och än mer i den religiösa 
erfarenhetens ljus bevisar sig som sann. 

Hvilket intryck gör den bild af Jesus, som vi lära känna 
ur de nämnda källorna? Det är bilden af ett äkta mänsk- 
ligt lif — därom råder ingen meningsskiljaktighet. Men vi 
kunna ej stanna vid detta svar; därvid kan ingen stanna, som 
har någon känsla för religiös eller blott etisk storhet. Men 
hvari består denna Jesu höghet, hvarigenom han så bestämdt 
skiljer sig från hvarje annan människa? Öfver hela Jesu lif 
hvilar en underbar harmoni, ett heligt jämnmått. Denna full- 
ändade harmoni kan ej vara något blott yttre, utan innebär 
med nödvändighet fullständig frihet från den inre tvedräkt, 
som synden eljest åstadkommer hos hvarje människa. Jesus 
har själf vittnat om sin syndfrihet, och heia hans lif utgör 
en bekräftelse på detta vittnesbörd. Det är orimligt att an- 
taga, att teckningen af Jesu syndfria lif skulle vara en fanta- 
siskapelse af evangelisterna: Att framställa bilden af en män- 
niska, som lefver midt i människornas rörliga lif och utsättes 
för mångahanda frestelser utan att dock någonsin ens det 
minsta gifva vika för syndens lockelser, — att framställa en 
sådan bild var möjligt för lärjungarne endast därför, att de 
skildrade, hvad de själfva i verkligheten sett. Ville man sätta 
en underskrift under Jesu bild, kan man ej få någon mera 
passande än Jesu egen bekännelse: »Min mat är att göra 
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dens vilja, som har sändt mig, och fullborda hans verk.» 
Men detta ord erinrar om, att hvad som sagts om Jesu sed- 
liga storhet ännu ej är det högsta, som kan utsägas om honom. 
Hans lif hade sina fördolda rötter i ett enastående förhållande 
till Gud. Hans gemenskap med Gud är af helt annan art 
än hvarje annan människas. Det är en gudomlig härlighet, 
som framträder i hela Jesu lif, i denna underbara förening af 
enastående höghet och förbarmande kärlek. Det var denna 
heliga kärlek, som gjorde ett så djupt intryck på de ånger- 
fulla och lidande; det var ett förbarmande af gudomlig art, 
som här mötte dem. Men samma erfarenhet kan ännu allt- 
jämt göras. »Till en verklig kännedom om Jesus kan blott 
den komma, som låter döma sig af Jesu helighet och därefter 
blir upprättad af Jesu förbarmande kärlek.» Med dessa ord 
har förf. sammanknutit den religiösa erfarenhetens synpunkt 
med den historiska synpunkten. Han öfvergår nu från att 
betrakta Jesu bild, sådan den tecknas i evangelierna, till Jesu 
vittnesbörd om sig själf. 

Hvad Jesu själfvittnesbörd beträffar, har man ingalunda 
att stanna endast vid sådana utsagor, som direkt uttala, att 
Jesus är Guds Son i enastående mening. En mängd andra 
utsagor af Jesus skulle innebära rena orimligheter, om han ej 
vore något annat och högre än en människa. Den, som it 
Jesus vill se blott en människa, skall aldrig komma till rätta 
med sådana ord som exempelvis Matt. 11: 28—30 och Luk. 
14: 26. Jesus vittnar om sig som den utlofvade Messias. Men 
den Messiasgestalt, som han ser förverkligad i sin person, 
är vida höjd öfver vanligt människomått. Hit hör också, att 
Jesus betecknar sig som den tillkommande världsdomaren. 
Så kan ingen i sanning yttra om sig utan att i metafysisk 
mening vara et med Gud. Förutsatt att man ej hyllar den 
orimliga åsikten, att Jesus var en religiös svärmare, ställes man 
alltså i valet mellan ett antingen — eller: antingen måste man 
med kyrkan antaga, att Gud blifvit människa, eller ock att 
människan Jesus blifvit förvandlad till Gud. Afgörande i detta 
fall måste Jesu eget vittnesbörd vara, som ligger till grund 
för den kyrkliga bekännelsen. Förf. afhandlar därefter de 
vittnesbörd af Jesus, i hvilka han betecknar sig som Guds Son 
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i enastående mening, och bemöter den åskådning, som vill 
sätta synoptikernas bild af Jesus i motsats till den Johanneiska. 
En olikhet förefinnes, men ingalunda någon motsägelse. Olik- 
heten kan betecknas så, att hvad som utgör höjdpunkten af 
Jesu själfvittnesbörd enligt synoptikerna är själfva medelpunkten 
i den Johanneiska framställningen. Den, som rätt lyssnar till 
Jesu eget vittnesbörd, måste instämma med Tomas: »Min 
Herre och min Gudl!> 

I det andra föredraget besvarar förf. frågan: Hvad ville 
Jesus? Han ville icke blott uppenbara Guds vilja för oss, utan 
äfven åstadkomma en verklig försoning. Det sätt, hvarpå 
förf. med hänvisning såväl till de historiska vittnesbörden som 
till den religiösa erfarenheten för sin bevisning steg för steg 
framåt, skall jag här endast antydningsvis referera genom att 
fästa uppmärksamheten vid några viktigare uttalanden. Svaret 
på frågan om Jesu verk sammanhänger ju för öfrigt på det 
närmaste med det sätt, hvarpå förf. besvarat frågan om Jesu 
person. 

Inom våra dagars teologi, anmärker förf., kan man huf- 
vudsakligen urskilja tre olika uppfattningar af Jesu betydelse 
för oss. En af dessa låter Jesu betydelse uppgå däri, att 
han är ett religiöst geni, som lär oss att tro. Jesus ställes 
då väsentligen på samma linje som andra religionsstiftare. 
En djupare uppfattning af kristendomen möter oss hos dem, 
som erkänna, att Jesus på ett fullkomligt sätt uppenbarat 
Guds vilja. Denna åskådning kan korteligen karaktäriseras 
så, att en sinnesstämning, som oberoende af Kristi lif och 
verk förefinnes hos Gud, har genom Kristus uppenbarats för 
människorna. Kristus väcker hos oss förtroende till Gud, 
så att vi kunna betrakta honom som vår Fader, men vår tro 
är dock icke i egentlig mening en tro på Kristus. Den kyrk- 
liga åskådningen däremot fasthåller, att Kristus icke blott är 
den store profeten, utan äfven försonaren. Vi tro på Gud, 
därför att vi tro på Kristus. Vi måste förblifva vid denna 
uppfattning, som är den enda, som vi kunna lefva och dö på. 
Vår religiösa erfarenhet säger oss detta. 

Men hvad vittna då de historiska källorna om Jesu be- 
tydelse för mänskligheten? Förf. påvisar, huru i Pauli för- 
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kunnelse Kristi försoningsdöd och uppståndelse alltjämt fram- 
ställas såsom kärnan af evangeliet. Han öfvergår därefter 
till de öfriga apostoliska brefven och sist till fesu själfvitt- 
nesbörd enligt Johannes och synoptikerna. Frågan om sam- 
stämmigheten mellan apostlarnes, särskildt Pauli, uppfattning 
och Jesu egen måste naturligtvis härvid bli föremål för utred- 
ning. Det kan ej förnekas, säger förf., att det förefinnes en 
olikhet mellan Jesu förkunnelse och apostlarnes, så till vida 
som Jesu död och uppståndelse i den apostoliska förkunnelsen 
mera afgjordt framträder såsom evangeliets medelpunkt. 
Men denna olikhet, som ingalunda innebär någon motsägelse, 
är grundad i sakens egen natur. Har Jesus först genom sin 
död fullbordat sitt frälsningsverk, så faller det af sig själft, 
att Jesu egen förkunnelse måste ha haft en mera förberedande 
karaktär. Endast så småningom kunde Jesus fostra sina 
lärjungar till en riktigare och fullständigare uppfattning af 
Guds rikes hemligheter. Jesu antydningar om hans förestå- 
ende död och uppståndelse voro länge för dem »ett fördoldt 
tal». Först efter Jesu uppståndelse ha lärjungarne vunnit en 
djupare inblick i betydelsen af Jesu lidande och död. Men 
sedan denna insikt var vunnen, måste densamma bli grund- 
valen för hela deras förkunnelse. 

Förf. anmärker till sist, att frågan om Jesu betydelse 
för oss i själfva verket är en fråga ej till det grubblande för- 
ståndet, utan till samvetet. Där detta är vaket och ej blifvit 
förvilladt af teorier, där finnes alltid en förnimmelse af, att 
vi behöfva en verklig försonare för att kunna nalkas Gud. 

Ihmels' här refererade skrift är rik på väckande tankar 
och förtjänar i hög grad att uppmärksammas. Den veten- 
skapliga metoden är förenad med ett populärt och af varm 
öfvertygelse buret framställningssätt. 

Den gamla frågan: »Hvad synes eder om Kristus?» är 
alltjämt lika ny, och en hvar ställes inför densamma. För 
den, som känner sig tveksam och förvirrad af de många 
olika svaren på denna fråga, bör Ihmels' skrift kunna lämna 


en god vägledning. Den efter visshet sökande skall här 


finna, huru fast grundad den kyrkliga bekännelsen om Kristus 
är, och huru viktigt det är att fasthålla denna bekännelse 
gent emot alla inkast. ER JJEA GE 
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BRING, J. TH, Texter och Tankar för Konfirmationstal. 
Uppsala, Norblads Bokhandel, 1906. Pris 60 öre. 


Namnet Bring har under ett halft århundrade haft en 
klang inom den svenska kyrkan som få andra namn. Biskopen 
i Linköping E. G. Bring, professorn i praktisk teologi i Lund 
S. L. Bring och föreståndaren för diakonissanstalten i Stock- 
holm J. C. Bring hafva hvar för sig utöfvat ett inflytande, 
som gått både vida och djupt, och förvärfvat sig ett af vörd- 
nad och kärlek besegladt förtroende bland det svenska präster- 
skapet såsom kristliga personligheter, såsom homileter och 
själasörjare. Såsom homileter tala de ännu, ändock de döda 
äro. Särskildt torde S. L. Brings »Passionshistoriens homi- 
letiska behandling» årligen på nytt verka befruktande vid 
mångens förberedelse till passionspredikningarna. Och när 
hans »Passionsbok» med fastan åter gör sitt inträde i familje- 
kretsen vid husandakten, hälsas den välkommen åter såsom 
en af hemmets käraste vänner. 

Ur D:r J. C. Brings rika homiletiska kvarlåtenskap har 
sonen, teologie assistenten vid Uppsala universitet J. Th. 
Bring, framhämtat ett antal af 15 utförligare utkast till kon- 
firmationstal. Kanske är benämningen utkast något missvisande, 
då ämne och disposition saknas. Vi göra måhända rättare 
i att kalla dem meditationer öfver texter till konfirmationstal, 
och det förefaller, som om det vore själfva kärnan, musten 
och märgen, som tagits ut ur de skrifna och hållna konfir- 
mationstalen för att här bjudas ämbetsbröder. På samma 
sätt hafva de följande 21 »utkasten» tillkommit, 18 af dessa 
äro författade af utgifvaren. Samlingen afslutas med 2 dylika 
textbehandlingar af H. Hoffman och 1 af E. Frommel. 

Såsom inledning tjänstgöra uttalanden af H. Hering, A. 
Krauss, Chr. Palmer och Fr. Uhlhorn om konfirmationstal 
— verkliga homiletiska guldkorn på detta viktiga område. 
»Konfirmationstalet», säger Hering, »har ej didaktiskt syfte. 
Pastor skall tala till barnens samveten, mana dem till trohet 
mot den insedda sanningen, till hjärtats hängifvande åt Herren, 
till vandring i hans efterföljd, till Guds ords hörande och 
till öfvande af bön. — — Allt förmanande har att samla sig 
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kring den ena stora hufvudmaningen: Gif mig, min son, ditt 
hjärta. . .» 

» Aldrig», säger Uhlhorn, »gäller det mer än här att 
vakta sig för ensidiga moralpredikningar, men konfirmander- 
nas vilja måste lifvas och stärkas, och de böra hänvisas till 
den i dopet beseglade Guds nåd.» e 

Då man läser det efter Hering anförda ordet: »Afven 
här går vägen till mästerskap genom aktande på goda före- 
bilder» och känner dess sanning, ligger det erkännandet nära, 
att de förebilder af konfirmationstal, som här bjudas, verk- 
ligen äro goda. Ett genomläsande, genomtänkande och — 
genombedjande af den till omfånget lilla men till innehållet 
så rika samlingen skall helt visst gifva konfirmationsläraren 
en skatt för både hufvud och hjärta och hjälpa honom till 
att få fram just det, som han vill säga sina nattvardsbarn. — 

Utgifvaren ställer i utsikt flera liknande häften med 
texter för skriftetal, vigseltal, jordfästningstal o. s. v. Säkert 
äro de många med mig, som hoppas, att dessa häften icke 
måtte låta länge vänta på sig. Måtte ock de kasualpredik- 
ningar, som nästan helt och hållet sakna förebilder i vår 
litteratur, gehom teol. assistenten Brings försorg komma att 
på liknande sätt riktas med uppslag och tankar — jag 
menar predikningarna wid rättegångsgudstjänster.  Önskligt 
vore ock, att i kommande häften Zexterna funnes icke blott 
angifna utan helt utsatta. Särskildt vid textvalet, som ju är 
det första vid kasualtal, är det ju en vinst att lätt kunna få 
en öfverblick öfver samtliga behandlade texter. Då texterna 
äro korta, skulle ju på detta sätt volymen ökas med blott 
ett pan trexstdör 

F. ö. torde det med skäl kunna sättas i fråga, om icke 
företaget med kasualtals utgifvande skulle blifva ännu mer 
tacknämligt, ifall talen återgåfves zz extenso. Det kan svaras, 
att, när talet återgifves i stark förkortning, gifves dock det 
centrala däri, och häftet blir billigare med mindre sidantal. 
För mången torde dock återgifvandet af äfven det, som kan 
kallas periferiskt, eller: utgör fyllnad och förbindelseled mellan 
hufvudtankarna, medföra en mycket stor vinst: då han läser 
talet sådant det verkligen hållits till barnen, har han lättare 
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att förflyttas i anden midt i församlingen på högtidsdagen 
och få del af stämningen vid konfirmationen. Och kanske, 
när allt kommer omkring, en dylik anteciperad stämning vid 
förberedelsen är viktigare, än man tror. — Beträffande priset 
betyder: nog en kronas ökning ganska litet på ett arbete, 
som för hela ämbetstiden utgör en skattkammare. 

Till sist en vädjan till teol. assistenten Bring, som i 
våra dagar med så mycken heder uppbär det Bringska nam- 
nets homiletiska traditioner: Låt oss få tre eller åtminstone 
två årgångar predikningar öfver episteltexter! Öfver de gamla 
epistlarna finnes en sparsam svensk homiletisk litteratur 
och en—riklig men dock i verkligheten ganska fattig tysk. 
Men öfver de nya aftonsångstexterna finnes så godt som 
intet på svenskt språk. Det enda, som funnits, är Söndags- 
vännens motsvarande årgångar, men dessa torde icke vara 
tillgängliga i bokhandeln. Det bästa i det blandgodset voro 
de predikningar, som buro signaturen J. T. B—g. De utgöra 
ännu en skatt för dem, som togo vara på den lilla söndags- 
tidningen. Korta, enkla, hjärtliga och fängslande, genomga- 
ende uppbyggliga, rikt bibliska, strängt textenliga, med ämne 
och disposition lyckligt sammanfallande med textens hjärta 
och pulsar, skrifna på ett vårdadt nutidsspråk, höra dessa 
predikningar till det yppersta, som vår svenska homiletiska 
litteratur äger. Skulle icke den ärade författaren kunna kom- 
plettera dem till fullständiga årgångar och göra dem tillgäng- 
liga i den svenska bokmarknaden? 

G. Em. 


VAR STAL, NESBEIL, KSR ungdom, Lil foreldrer, Lerere 05: 
barnevenner om en wvigtig opdragelsessak. Kristiania. 
Forlagt af H. Aschehoug & C:o. (W. Nygaard). 1906. 
Den fråga, som här behandlas, är af stor betydelse. 

Författaren har mycket godt att säga oss både till uppväc- 

kelse och vägledning. Ett för ungdomens väl varmt klap- 

pande hjärta röjer sig på hvarje sida. 
Bokens hufvuddel, upptagande 112 sidor, innehåller sju 
kapitel. Till densamma är fogadt ett »Tilleg» på icke 
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mindre än 60 sidor, innehållande citater, litteratur och en- 
skildheter. 

Först visas, »hvad det gäller». Det är icke blott sjuk- 
domar och sjukliga könstillstånd, som äro att frukta. Äfven 
om dessa undvikas, medför otuktssynden, särskildt onaturlig 
sådan, fruktansvärda följder. Dessa skildras på ett gripande 
sätt: »Lifsenergien försvagas, själfva utvecklingen hämmas 
och Dblifver ofullständig. Barns önskningar och begär blifva 
endast önskningar och begär och växa icke till mogen mans 
och kvinnas vilja. Den tragiska disharmonien mellan vilja 
och förmåga, som förnimmes hos hvarje människa, stegras 
hos den så försvagade till missmod, stundom till sinnessjuk- 
dom. Barndomens solsken, ungdomens glädje, mandomens 
målmedvetenhet, ålderdomens harmoni — hvart taga dessa 
ljusa drag vägen i dens lif, som af nyfikenhet, lystenhet eller 
onatur låter vårens brodd tjäna som surrogat för höstens mog- 
nade frukter och tager förskott på en framtid, som ännu icke 
begynt? Ohälsa, slapphet, träldom under drifterna — och 
ingen ålderdom, se där den vrångbild af lif han har att vänta.» 
Förmågan af verklig kärlek förloras, sinnet befläckas, samve- 
tet såras, könslifvet drages ned i smutsen. Icke heller kan 
det faktum fördöljas, att den kraft, som den enskilde så bort- 
slösar, är ett rof icke blott ifrån hans efterkommande utan 
ock ifrån folket. — Under sådana förhållanden gäller det att 
värna om kyskheten. Den är sällsynt och anses ofta som en 
svaghet. Men kyskhet är hälsa, kroppslig och andlig, och 
medför välsignelser för hem och efterkommande. »Håll ung- 
domskraften helig!» så må därför vår förkunnelse lyda till 
den ungdom, som vi skänka kärnan och summan af vår lifser- 
farenhet. 

Hvaraf hotas då kyskheten? Först och främst kommer 
frestelsen från den egna naturen. Det myckna innevistandet 
och stillasittandet, som särskildt följer med stads- och skol- 
lifvet, innebär fara. Det arbete nutiden kräfver af barnen 
gör sitt till. Det är väsentligen blott bokligt arbete: »endast 
läsa, läsa, läsa,, Om de unga täras af ledsnad, kommer fan- 
tasien lätt i verksamhet åt detta håll. Förförare saknas icke. 
Från vaggan till mognadsåldern äro den blifvande mannen 
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och kvinnan utsatta för inflytelser, som besmitta kropp och 
själ. Ja, till och med det renaste hem kan under rådande 
förhållanden icke skydda barnet från sådana inflytelser. Hela 
samfundslifvet bjuder motsatsen till skydd. — Författaren 
berör därefter det sedliga tillståndet bland hem och ungdom. 
Siffror meddelas från såväl stad som landsbygd i Norge, inför 
hvilka man kan häpna. Vi ha nog icke anledning anse för- 
hållandet bättre i vårt land. De allra flesta sedliga förvillel- 
serna förblifva dock okända. Ett vittnesbörd om den osed- 
liga andan äro de allmänt förekommande skrifverierna på 
väggar och plank m. fl. ställen. Hvad förf. i det afseendet 
stött på vid en af Kristiania samskolor, har litet hvar äfven 
bland oss sett och häpnat öfver. Ett värdigt motstycke därtill 
utgöres af de oanständiga bilder, som utställas i cigarrbutiker 
och boklådor och som draga till sig skaror af unga. Den 
sexuella uppfattningen är hos de fleste gossar och ynglingar 
besmittad. Det sker ofta i skolan genom dåliga kamrater. 
»Osedlighet smittar epidemiskt». En dålig individ kan för- 
därfva en hel klass. Förf. klagar öfver den betänkliga lik- 
giltighet, sorglöshet och ovetenhet, som oaktadt allt detta 
råder hos föräldrar, lärare och äfven läkare. — Emellertid 
kan han med glädje framhålla, att det sedliga tillståndet i 
Norge bland barn och ungdom enligt de flesta iakttagare under 
de sista 20 åren förbättrats. Folkopinionen har instinktmäs- 
sigt reagerat. Hemmen hafva fått kraftig hjälp genom skrifter 
och föredrag. H. Ibsen, Björnson, Klaveness, Skard m. fl. 
nämnas i detta sammanhang. Lagstiftningen har påverkats. 
Sportlifvet bar icke varit utan inflytande. Äfven samskolans 
betydelse påpekas. 

På hvad sätt kunna vi då hämma frestelserna? Som 
svar därpå har förf. många goda anvisningar och påminnelser 
att gifva. Föräldrarna hafva att med sorgfällighet aktgifva 
på barnens könslif; dock må denna aktgifvenhet icke urarta 
till nervositet, utan yttra sig »stilferdig som fin blomsterpleie». 
Så långt som möjligt bör allt sådant, som lockar och eggar 
fantasien att syssla med könsförhållanden, aflägsnas, så att 
det icke möter den uppväxande. Fantasien bör ledas i en 
annan riktning. Kropp och nerver böra härdas. De unga 
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böra hållas till arbete utan öfveransträngning. Hemmets anda 
uträttar dock det mesta. Mellan föräldrar och barn bör råda 
förtrolighet. Lugn och ordning böra utmärka hemmet. Barnens 
intressen böra vändas i en bestämd riktning. I ett sådant 
intresse ligger en starkt bevarande makt. Barnen böra ock få 
höra det gudomliga: »Du skall icke!», som alltid finner gen- 
ljud i deras samveten. Och så bort med allt slipprigt! Mot 
oanständiga bilder och inskrifter bör igångsättas en skonings- 
lös och energisk förföljelse liksom mot allt orent i litteratur 
och press. Hela samfundslifvet bör inrättas med tanke på 
barnens väl. Lekplatser böra finnas i hvarje stadsdel och vid 
hvarje gata, arbets- och läsestugor anordnas. Äfven förordas 
tillfällen till åhörande af musik, museibesök m. m. Icke 
minst af den offentliga gudstjänsten kan kräfvas, att den 
tager hänsyn till barnen. Tillslut rekommenderas tidiga gif- 
termål. 

Ett längre kapitel handlar om »immunicering». Då de 
unga icke kunna skyddas for att komma i beröring med oren- 
heten, måste det från uppfostrarnes sida arbetas på att såvidt 
möjligt göra dem oemottagliga för förförelsen. Det gäller 
att påverka själfva den gryende uppfattningen af könslifvet 
och meddela kunskap äfven på detta område, att barnasinnet 
blir i stånd att hålla det smutsiga ifrån sig eller skaka det 
af sig. Sådan kännedom behöfves, emedan många äfven af 
ovetenhet falla. Förf. upptager invändningar från deras sida, 
som hålla på ovetenhet. Bland dessa invändningar, som 
kunna framkomma af olika skäl, såsom t. ex. endast därför 
att man i allmänhet är obenägen för det, som är nytt, fäster 
han sig särskildt vid dem, som komma från religiöst och 
kristligt håll. Motståndet i detta fall antages vara mer eller 
mindre påverkadt af den föreställningen, att kunskap och 
synd stå i orsaksförhållande till hvarandra, och att drift- 
lifvet i sig själft skulle vara ondt. Men driftlifvet är icke 
mera ondt än lifvet öfver hufvud här på jorden. Faders- och 
modersförhållandet är icke synd, det är något naturligt. Man 
afråder ock från upplysning om ifrågavarande ting, emedan 
blygsamheten därigenom skulle kränkas och det skulle vara 
farligt att leda uppmärksamheten därpå. Häremot göres gäl- 
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lande, dels att mycket beror på sättet, hvarpå kunskap med- 
delas, dels att man i andra fall icke väntar med att varna 
t. ex. för dryckenskap, stöld m. m., tills fallet skett, dels slut- 
ligen att, om icke uppfostrarne tala, så kommer upplysningen 
från ett håll, som är vida farligare, nämligen från dåliga 
kamrater och andra. Svårigheten att tala på rätta sättet kan 
icke vara afgörande. Till väsentlig del bör uppfostran i 
detta afseende hafva formen af föräldrarnas svar på barnens 
frågor. Dessa böra icke afvisas, då de allvarligt framställas. 
Hvad som bör meddelas, måste vara beroende af ålder och 
utveckling och det minsta möjliga. Ett för mycket är farligt. 
»Om fönstret öppnas på vid gafvel, kan det komma in smuts 
från gatan». Åtskilliga exempel anföras till belysning af, 
huru man bör gå till väga. Författaren ådagalägger därvid 
en berömvärd moderation och försiktighet. 

I det sista kapitlet framhålles rätt utförligt skolans upp- 
gift 1 afseende på den sak, som nu är 1 fråga. Kraftigt be- 
tonas skolans plikt att i allmänhet uppfostra. Detta kraf 
maste ställas på skolan, då den har barnen så lång tid, och 
emedan många barn icke hafva något hem eller ett dåligt sådant. 
Lärarne böra vara mer än »kunskapsinproppare och läxin- 
spektörer». Skolan måste äfven vara behjälplig med att leda 
barnens sexuellt sedliga utveckling. I skolan bör råda hem- 
mets stämning och dess uppfostringsmedel komma till an- 
vändning. Den bör hålla bättre disciplin, än ofta är förhål- 
landet. Det egentliga skolarbetet bör omväxla med vandringar 
i naturen, arbete i det fria, besök i verkstäder och samlingar. 
Undervisningsämnenas etiska innehåll bör mera utnyttjas utan 
»moralisering». De ämnen, som i synnerhet kunna bidraga 
att föra barnets sexuellt-sedliga uppfattning och utveckling i 
rätt rikting, äro naturkunnighet (incl. hälsolära), religionsun- 
dervisning, modersmålet och Histornla. EO Visar, hut vid 
hvart och ett af dessa upplysningar kunna lämnas och ma- 
ningar framställas på ett sätt, som icke behöfver såra blyg- 
samheten, men är ägnadt att leda tankarna i rätt spår. Helt 
visst är äfven ibland oss åtskilligt i detta afseende försum- 
madt. Som ett sorgligt förhållande icke minst med hänsyn 
till den sida af uppfostran, som här är föremål för behandling, 
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framhålles, »att det religiösa momentet fått träda så mycket 
tillbaka i det offentliga såväl som det enskilda lifvet, i hemmet 
såväl som i skolan». Om kristendomsundervisningen i all- 
mänhet säges skönt, att den bör i viss mening vara en »barnens 
kirkegang». Den bör söka fördjupa gudsfruktan, utverka ett 
vaket samvete, skärpa ansvarskänslan o. s. v. I anknytning 
dels och i första rummet till bibelord, som tala om själfakt- 
ning, aktning för andra, kyskhet, tillräknelighet och ansvar, 
dels till 4:de, 5:te och 6:te buden i katekesen böra allvarliga 
lärdomar och maningar gifvas i syfte att leda och påverka 
uppfattningen om nu ifrågavarande förhållanden. — Det bör 
i detta sammanhang anmärkas, att det icke synes vara förf:s 
mening, att denna klassvis i skolan meddelade undervisning 
skulle ohöljdt och direkt beröra könslifvet, ett tillvägagångs- 
sätt, som förvisso icke vore tillrådligt. 

Stora kraf måste emellertid ställas på de personer, som 
skola handhafva den uppfostran och undervisning, som för- 
ordats. Förf. har insett det. Den ifrågavarande kunskapen 
är ett eldfarligt ämne. Genom oförsiktighet kan åstadkommas 
stor skada. Förmåga att tillvinna sig förtroende, parad med 
en faders och moders för barnets väl ömmande sinne, samt 
hjärtebildning och moralisk vederhäftighet äro af nöden. 
»Ve den omogne, som vågar att tala, den taktlöse, den prat- 
sjuke eller snobben, som bjuder på »pikanterier»! Trefaldt ve 
öfver den sinnlige»! Förf. slutar med de i hög grad behjär- 
tansvärda orden: »Jag upprepar det, det kan icke sägas för 
ofta: En kysk behandling kräfves i fråga om allt, som har 
med kyskheten att göra. Passande tillfälle, blygsam begräns- 
ning och takt och framför allt sedligt allvarliga personligheter 
till att föra ordet>. 

Det arbete, hvars innehåll i korthet härofvan relaterats, 
synes undertecknad vara värdt allvarlig uppmärksamhet. 


Hä EA 


Festschriften fir Gustav-Adolf-Vereine, in Verbindung mit 
Vertretern und Freunden des Gustav-Adolf-Werkes, 
herausgegeben von FRANZ BLANKMEISTER, Pfarrer a. 
d. Trinitatiskirche in Dresden, — C:a 10 häften årligen 
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sedan 1901. Gustav-Adolf-Geschichten fiir Kinder, ny 

serie påbörjad 1906 af densamme. Geschichten vom G. 

AVI fur Kinder, 1906, 4 prisskrifter utgifna af Die 

Leitung der G. A. Kindergabe in Bremen. Strauchs 

förlag, Leipzig. 

Det är ej länge sedan G.-A.-Föreningens historia och om- 
fattande kärleksverk nästan samtidigt framlades för den tyska 
allmänheten i två större skrifter — 4. v. Criegerns och O. 
Panks. Och ej nog med detta: »Der G.-A.-V. in der Schule» af 
Pfarrer Wegener, »Der G.-A.-V. in Kindergottesdienst> af P. 
Zauleck, »Der G.A.=V. in der Sonntagsschule» af P. Korn- 
rumpf, >Der G.-A.-V-in der Dichtung» af P. Röhrig funno 
vid sidan däraf väg ut hvar till sitt publikum. Till ledning 
vid föredrag och G.-A:s-fester ha ock utgifvits flerfaldiga 
arbeten ss. t. ex. G. A. Stunden af Franz Blanckmeister (38 
föredrag, 357 S., a 3,50 Mark), medan samme. mans Säcksi- 
scher G. A. Bote och andra tidskrifter i åratal månatligen 
förmedlat förbindelsen mellan sakens vänner. Men det be- 
höfdes äfven små illustrerade skrifter, lämpade för mass- 
spridning. En äldre serie, de s. k. Kleinska häftena, var slut- 
gången. »Då» — skrifver »Der Centralvorstand», »är det att 
hälsa med tacksamhet. att den välbekante utgifvaren af Säch- 
Steherp CARE Botermy mö stallt sig mspetsen för dettarnmya 
företag. Vi kunna på det allra varmaste anbefalla dessa 
skrifters spridning.» Det var nu den förstnämnda häftes- 
serien. 

Blott de första 10 häftena voro då utgifna. Sedermera 
ha de följt i rask följd, så att nu c:a 60 häften utkommit. 
Hvarje häfte kostar blott 10 Pfennige och omfattar dock i 
regel 16 sidor med flera illustrationer. 

De två nyaste ofvan omnämnda publikationerna be- 
teckna åter ett framsteg för Gustaf-Adolfs-sakens populari- 
sering. Att man genom präster, lärare och barnavänner i 
öfrigt sökt få barnen tidigt intresserade för saken, därom 
vittnar jus destörre arbetena ang. G. AA. Ei skolan, barn- 
gudstjänsten och söndagsskolan. Men här vänder man sig 
direkt till barnen själfva. Redan 1903 bildades »die Leitung 
der G. A. Kindergabe» på initiativ af P. Zaulech, Bremen. 
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Barnens gåfva var då något öfver 1,000 mark, 1904 hade 
den stigit till nära 9,000, 1905 till öfver 10,000 och i år hop- 
pas man få 15,000. Tre af de två barnskrifterna äro histo- 
riska skildringar rörande G. A. F. och nöden i diasporaför- 
samlingarna; en för i berättelseform ina samma nödsrten 
skildrar från barnasynpunkt en G. A. Fest; en med iden tll: 
talande öfverskriften: »Keiner zu klein Helfer zu sein» gläd- 
jen och gagnet af att så få vara med. 

Adressen till barnen i de Blanckmeisterska häftena är 
ett mönster af konsten att tala till (de små: 

Kära barn! När or få ett al dessa hattens i emnaneds 
Så frågar ni kanskes hvaddan detifor Smirorenine GA 
som vi här skola höra berättas oms? Jo, nar nagra al vara 
trosförvanter nödgas bo midt ibland katolikerna och dock 
sluta sig samman till en liten evangelisk församling, så kalla 
vi en sådan församling en diasporaförsamling, ty diaspora 
betyder förskingring. Sådana församlingar lida ofta svår nöd, 
ty. de hafva ej rad att halla kyrkor och iskolor, piastioch 
lärare. Och för sin tros skull, som, dock bipeln, och wan 
Herre Jesus Kristus själf har lärt oss, blifva de hatade och 
förföljda. I bibeln står: >Laåt oss göra godt mot hvar man, 
men allra mest mot dem, som höra tron till» (Gal. 6: 10)! 
Det har den stora förening, som. vi kallas GAR ita gene 
sitt lösensord. Den hjälper våra betryckta trosförvanter 
att bygga kyrkor och skolor, få präster och lärare. Sitt 
namn har den af den store svenske konungen, som räddade 
och vid Litzen gaf sitt lif för oss evangeliske, Ni skola 
här få höra så mycket intressant om dess arbete, att ni nog 
blir dess! trogna vänner, Det första vi ratt. NN ENblott 
då kan fullfölja sitt stora mål, om det evang. folket, och 
därtill höra ni ju också, troget hjälper till. Att värma edra 
hjärtan därför är dessa småskrifters ändamål. Viljen I vara 
med, kära barn? Vänden er till er pastor, han skall med glädje 
ÄT er IE! SER WC = FS SS 

I tilltalande utstyrsel skola säkerligen de små häftena 
finna väg till tiotusende tyska hem. 

Det är sorgligt, att ej intresset hos oss skall vara nog 
stort för att länge sedan hafva gifvit upphof till något lik- 
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nande. Dylika små häften skulle säkert ha en uppgift att 
fylla äfven i vårt land. Åtskilliga bland häftena kunde utan 
vidare passa i öfversättning. Jag nämner såsom sådana t. ex. 
N:o 3 »Klostergrab, Ein Bild aus der evang. Bewegung in 
Österreich» af Geh. Justizrat Crönert i Halle; N:o 6 » Peter 
Rosegger und die Heilandskirche in Miirgzgzuschlag» af A. 
Kappus, kyrkoh, i Märzzuschlag; N:o 15 »Der Fall Magde- 
burgs» af P. Karl Windschild; N:o 18, 19 »Die Waldenser» at 
Prof Dr Berrath: N:o 23 »D:r Karl Zimmermann, der Mit- 
begriinder des G.-A.-V.» af Prof. Trämpert; N:o 24 » Die stei- 
rische Biskellergemeinde Fiirstenfeld» af P. Wegener; N:o 35 
»Die Vertreibung der Salgzburger 1731—1732» af Carl Blume; 
N:o 37 »Die evangelische Bewegung in Österreich und ihre 
römischen Gegner» af Teol. D:r A. Schmidt; N:o 43 > Ein fal- 
sches und ein echtes Lutherbild» af hofpred. D:r Rogge. 

Då det nu åter lider mot 6 November, må med skäl 
uppmärksamheten fästas vid dessa småskrifter. De gifva i 
åskådliga skildringar en lättköpt inblick i det stora verk, 
som är förbundet med vår hjältekonungs namn. 

Falife: 


GUNNING, Dr J. Hz. In Zweden. Reisherinneringen. Utrecht 

(CE jo AT IN VNS ed 

Författaren till dessa reseminnen är präst 1 Utrecht och 
och är son till den framstående, förlidet är aflidne 75-årige 
1. farOSSSONN IN Eason IKEA CR I Ko CPI SK 
hvilken genom sin grundliga lärdom, allvarliga fromhet och 
rika författareverksamhet utöfvat ett stort och välsignelserikt 
inflytande både inom och utom fäderneslandet. 

Dr Gunning, junior, som gjort vidsträckta resor, äger 
ovanliga språkkunskaper. Nu förhåller det sig visserligen så 
== Vare sig det beror pa att landets läge, omgilfvet af de 
stora kulturländerna, nödvändiggör det, eller att språkunder- 
visningen i skolorna är så praktiskt anordnad — att hvarje 
bildad bolländare, utom sitt eget modersmål, talar och skrifver 
franska, tyska och engelska. Men dr Gunning har ej inskränkt 
sig till inlärande af dessa moderna språk. Efter att förut 
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gjort sig förtrogen med danskan, har han med stort intresse 
ägnat sig åt vårt språk. 

Han är en flitig skriftställare. Af hans många skrifter 
må blott nämnas: God is Liefde. De Eerste Brief van den 
Apostel Johannes voor de Gemeente des Herren verklaard 
206 sid. och Van Babel naar Jerusalem. Die Godspraken 
van Sions Lijden en Heerlijkheid (Jesaja 40—66) voor de 
Gemeente verklaard. Det senare arbetet är en diger bok, och, 
ehuru den är afsedd för menigheten, innehåller den dock i 
slutet många lärda anmärkningar. 

Förlidet år gjorde författaren i juni och juli månader en 
resa i Sverige. Han var redan förut så förtrogen med vårt 
språk, att han kunnat till holländskan med trohet öfversätta 
Ida Granqvists poetiska diktsamling »Strofer». Äsgande en 
rik poetisk begåfning, har han med förkärlek omfattat våra 
stora skalder och är en hänförd beundrare af Tegnér. 

Vid genomläsningen af reseminnena från Sverige kan 
man icke undgå att beundra den rika kännedom, som förf. 
inhämtat om den svenska litteraturen och Sveriges historia. 

Under den gångna vintern har förf. i sitt fädernesland 
hållit 6 föreläsningar öfver hvad han iakttagit under sin ut- 
ländska resa. Ämnena för dessa föreläsningar hafva varit: 
1. »I Danmark. Köpenhamn och det danska lifvet. 2. Från 
Lund till Uppsala. Land och städer. 4. Tunhem och Väners- 
borg. En liten inblick (kijkje) i det kyrkliga och filantropiska 
lifvet i Sverige. 5. Stockholm. En blick på det svenska folk- 
lifvet. Ö. Visby. En saga från äldre dagar.» 

Det är dessa föreläsningar, som, försedda med en mängd 
anmärkningar i slutet, nu utkommit i en bok om 344 sidor i 
stor oktav. På första bladet läses: >»Hans Majestät Konung 
Oscar II, vetenskapernas och konsternas höge utöfvare och 
gynnare, ägnas dessa blad med hängifven beundran och vörd- 
nad af författaren. 

Tvifvelsutan skola de svenska läsare, som äro mäktiga 
det holländska språket, finna hela boken synnerligen intressant, 
skrifven som den är med stor talang och vittnande om för- 
fattarens vakna blick och stora iakttagelseförmåga. Träffande 
har han tecknat det danska folklynnet bäde med dess fel och för- 
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tjänster. Många lärdomar kunna vi hämta af det han med- 
delat om Danmark. Han finner det intellektuella lifvet stå 
särdeles. högt i detta land. Han talar om den rika litteratur, 
som utkommer i Danmark och säger: »Alles leest i Denne- 
marken». »Bonden på landet, adelsmannen i sin borg, den 
ringe borgaren i sin boning i staden alla hafva de sina 
böcker och tidskrifter, sin roman och sin poesi, sitt månads- 
blad och sin illustrerade tidning.» Han tror sig däremot 
hafva märkt, att i Sverige äro deras egna: Strindberg, Hei- 
denstam, Levertin knappt kända till namnet. Men nog äro 
dessa författare kända i vårt land, så mycket de förtjäna, och 
om de äro okända af den stora allmänheten, torde det ej för 


denna medföra någon förlust. Han anser den danske studenten 
sta framför den svenske. Huruvida författaren, som besökt 
våra universitet under ferierna, kunnat på grund af egna iakt- 
tagelser göra jämförelse mellan den svenske och danske stu- 
denten och finna den senare underlägsen, är oss ej kändt, 
men vi tro oss kunna betvifla det. 

Det är synnerligen intressant att följa förf. på hans be- 
sök i Lund, Göteborg, Trollhättan, Vänersborg, Stockholm, 
Uppsala, Visby och Kalmar. (I Vänersborg besökte han döf- 
stummeskolan och skolan för blinda, och han framhåller rek- 
tor F. Nordins och i synnerhet hans frus stora förtjänster.) Men 
vi vilja ej taga utrymmet i anspråk för att meddela, hvad han 
på dessa ställen iakttagit. Allt är emellertid mästerligen teck- 
nadt. Särskildt hafva vi känt oss. tilltalade af hvad han 
meddelat om Visby och Gotland. Här ha författarens skalde- 
gåfva och religiösa läggning gjort sig på ett synnerligt sätt 
märkbara. 

Hos undertecknad har det väckt det största intresse att 
märka, huru förf. bedömt unzonsupplösningen och det kyrkliga 
lifvet i vårt land. Åt unionsupplösningen har han ägnat icke 
mindre än 106 sidor, jämte 16 sidor anmärkningar med citat, 
och han har därvid rådfrågat svenska och norska broschyrer 
och tidningsuppsatser. 

Bland de citat, som anförts ur norska källor, finnas 
många, som ej äro så allmänt kända i vårt land. Man får 
läsa de medlidsamma ord, som den gamle Kristian IX ytt- 
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rade om vår konung, sedan han medgifvit sin sonson att blifva 
konung i Norge. Man får läsa det tal, som statsminister 
Michelsen höll den 11 Nov. 1905, då han gjorde sig skyldig 
till lösmunthet (loslippigheid), i det han tillkännagaf, att dan- 
ske prinsen var beredd att mottaga norska kronan, innan den 
var ledig. Af en artikel, införd i Bergens Tidende den 11 
Nov. 1905 får man se 24 skäl anförda, hvarför Norge borde 
bli republik och bland dessa detta synnerligen betecknande: 
»Emedan det är ett missdåd att anmoda en normal människa 
att blifva en lekdocka (speelpop), som icke har rättighet till 
någon själfständig tanke, såsom en norsk konung måste varar! 
Märk: som han måste vara! 

Förf. hyser en afgjord sympati för svenskarne och är en 
hängifven beundrare af konung Oscar II. Hos norrmännen 
finner han många fula sidor och betecknar dem såsom rus- 
tikala, egennyttiga, egenkära, m. mm. Dessar fellsomiöihan 
anser gått i arf, hafva under tidens lopp blifvit förökade. En 
förening af två folk med så skiljaktig karaktär som svenskar 
och norrmän finner han onaturlig. 

Huruvida de i politiken bevandrade skola finna sig tili- 
fredsställda af den utredning, som förf. lämnat om unionsupp- 
lösningen och de till denna bidragande orsakerna, därom kan 
undertecknad ej yttra sig. Och jag vill ej ingå i någon 
kritik däraf. Ty »Infandum est renovare dolorem.> Men det 
synes, som förf. framställt saken så, som om unionskonungen 
utfört ett riktigt storverk, ja, satt kronan på sin omtanke för 
brödrafolkens väl, då han, i stället för att genast med Zjänliga 
medel stäfja det norska upproret, blott begagnat sig af en 
protest i ord. Det torde nog finnas många, som tänka på en 
unionens wvzia Jlacrymosa och betrakta unionsupplösningen så- 
som sista akten i en lång bedröflig tragedi. 

Vid tanken på svenskarnes ständiga eftergifter för norr-. 
männens obefogade anspråk kunde en författare redan 1894, 
elfva år före upplösningen, sluta sin broschyr om unionen så: 
Unionen har varit ett medel blott och bart för Norges utveck- 
ling på Sveriges bekostnad, ett medel, som Norges folk nu 
tror sig starkt nog att kunna kasta bort, sedan det fyllt sin 
bestämmelse. När denna tanke hunnit blifva allmänt erkänd 
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Sanning, då skall unionen försvinna som et mäisslyckadt experi- 
ment för det ena folket och en uttjänad idé för det andra. 
Skulle tiden härför redan vara inne? Det ser ut som döds- 
ryckningar; och då jag skildrat unionens öden, så har jag arbe- 
tat under den känslan, att jag skrifvit en nekrolog.» (R. Kjellén.) 

Det kan för oss ej vara likgiltigt, huru vårt folk blir 
bedömdt i utlandet. Norrmännen hafva användt mycken flit 
för att vinna utländska sympatier. Vi böra ej begagna sådana 
medel som de, men vi böra åtminstone vara så vakna, att vi, 
då därtill gifves anledning, bemöta och gendrifva oriktiga 
framställningar om oss i utländska pressen. 

Förf. beskrifver det kyrkliga lifvet och lämnar en utförlig 
skildring af en högmässogudstjänst, som han förlidet års 
pingst bevistade i V: Tunhems kyrka. Ått han, en ifrig cal- 
vinist, ej skulle finna sig fullt tillfredsställd af en luthersk 
gudstjänst eller af vår kyrkolag, ur hvilken han anfört för- 
åldrade paragrafer, faller af sig själft. Han finner vår altar- 
tjänst för lång och anser, att i lag föreskrifna texter lätt 
kunna gifva anledning till slentrian. Men nog kan det äfven 
blifva slentrian, om församlingen blir prisgifven åt prästens 
godtycke i afseende på textval, emedan samma text, då kan 
förekomma allför ofta. Och den fria bönen kan lätt blifva 
ett ideligt upprepande af samma ord. 

De flesta anmärkningar, som förf. framställt mot vår 
kyrka, grunda sig visserligen på en ofullständig kännedom 
om tillståndet i vårt land, och detta gäller i synnerhet hvad 
han yttrat om prästens ställning till församlingen, som han 
anser företrädesvis vara ämbetsmannamässig, och om det 
själavårdande husbesöket. Men många af hans anmärkningar 
äro nog värda att beaktas. Ty nog behöfves det mera lif i 
vår kyrka och stor ifver med insikt, om de skaror, som 
lämnat henne, skola återvinnas och, de, som blifvit henne 
trogna, skola åt henne bevaras. FA: 


SCHACK, A., Smudspressen, Bornene og Menigheden. Predi- 
ken paa 2 Sendag efter Trinitatis, Lehmann & Stages 
Forlag, Kobenhavn (19 s.). 


I homiletiskt hänseende är denna predikan öfver Luk. 


384 GRANSKNINGAR OCH ANMÄLNINGAR 


14: 24—35 ingenting märkvärdigt. Den är inte mycket tex- 
tuell. Men den är ett ord i sinom tid, ett ord, som inte kunde 
dömas till väntan på en mera närliggande text. Mången här 
hemma, som läser detta frimodiga, oförbehållsamma uppträ- 
dande mot ett vidrigt samhällsondt, skall nog fråga sig: hur 
kunde han -våga det? Ty här talas icke i förtäckta ord. Här 
gömmes icke på namn. Det ena efter det andra af de Kö- 
penhamnska smutsbladen räknas upp. T. o. m. ett tidnings- 
namn så välbekant som »Politiken» blir nämndt. Det rådande 
sedliga förfallet framställes såsom verkningar af denna tidnings 
uppträdande på nittiotalet. »Den skamlgse Presses Frekhed, 
den gvrige kebenhavnske Presses Pjaltethed og Publikums 
Pjaltethed — det er altsammen 2:den Akt af det sergelige 
Drama, hvis 1:ste Akt blef opfert i 90 erne, da en lille fore- 
tagsam og hensynslos Klike gjorde sit yderste for at demo- 
ralisere den kobenhavnske Befolkning.» Om »det brede Pu- 
blikum» heter det: »Naar de rige Grosserere og Fabrikanter 
med” deres. Fruer tage ud tillderestilandstedersidderderos 
studere Middagsposten og all anden Elendighed. Pene unge 
Piger fra forholdsvis gode Hjem gere detsamme uden at blues 
derved. 'DisserBlade selges fra Kiosker, rankeldere mna 
Gadehjomer og ved Sporvagne og rige og fattige ere lige 
ivrige i at paaskgnne denne ejendommelige Kulturfrembrin- 
gelse.> Såsom ett betecknande faktum framhålles, att smuts- 
bladens journalister i journalistföreningen sitta samman med 
»de honnette journalister, som der dog forhaabentlig ogsaa 
findes en del af i en By som Kyebenhavn>. 

Räddhåga finnes icke i kärleken. Författaren till denna 
beaktansvärda predikan talar af kärlek. Han älskar särskildt alla 
dessa små, som få lida mest för den myckna förargelsens skull. 
Han lägger den troende församlingen allvarligt på hjärtat att 
vara det salt hon är ämnad till och visa »en kristendom, som 
vill något och kan något». Måtte det också i våra svenska 
församlingar både hos präster och lekfolk finnas kärlek, salt 
och mod nog till att kunna motverka den smutspress, som 
icke heller vi kunna säga oss fria från! ALS 


Jesu lära om Guds rikes framtidsutsikter. 


Guds rike är ett idealbegrepp, som, djupast sedt, är lika 
gammalt som mänskligheten. Det möter oss först uti paradis- 
berättelsen. Det råder ett nödvändigt sammanhang mellan 
paradisberättelsen och riksbilden, men sammanhanget är psy- 
kologiskt. Liksom uti den enskilda människans lif handlin- 
gens resultat alltid framstår vid handlingens början såsom 
syftemålsförnimmelse och verkar under handlingens fortgång 
såsom korrektiv, så framställer sig det stora slutresultatet af 
mänsklighetens utveckling nämligen Gudsriket redan vid mänsk- 
lighetens början uti paradisbilden och verkar sedan under 
hela utvecklingen såsom korrektiv. En mänsklighet utan para- 
dis blir med psykologisk nödvändighet en mänsklighet utan 
Guds rike och tvärtom. Man må resonera, huru mycket man 
vill om paradisets historiska verklighet för och emot, mänsk- 
ligheten skall dock på grund af denna psykologiska nödvän- 
dighet aldrig upphöra att med saknad blicka tillbaka på ett 
förloradt paradis och söka återvinna detsamma uti det full- 
ändade Gudsriket. 

Därför finna vi denna dubbla idealbild, som, på samma 
gång den är en idealbild, dock innesluter uti sig det mest 
reala uti den mänskliga utvecklingen, uti växlande gestalter 
hos de skilda folken. Till och med uti det israelitiska folkets 
historia växlar bilden på mångfaldigt sätt, men den saknas 
aldrig. Det är dock icke vår uppgift att här följa dessa skift- 
ningar utefter hela linien, utan vi vilja blott undersöka, hvilken 
gestaltning den ifrågavarande riksbilden fick genom Jesus Kristus. 
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Det ligger uti hvarje verkligt ideal en sträfvan mot dess 
förverkligande. Så äfven uti det mänsklighetens stora ideal, 
som kallas Guds rike. Denna sträfvan finner sin hvila uti 
Kristus. I och genom honom blir idealet verklighet. Han 
är riksgrundläggaren. I huru varma färger än profeterna hafva 
målat Gudsriket, annat än en idealbild har det aldrig varit 
för dem. Kristus är den förste, som säger, att riket är för- 
handen, och. Natvarande (Natibr2 22850 LukiNr/ae nh 

Men fastän det är realiter närvarande, så är det dock 
icke färdigt. Det är närvarande, men det är dock alltjämt 
kommande. Det är som ett senapskorn, men det skall varda 
till ett stort träd (Mat. 13: 31—32; Mark. 4: 31—32; Luk. 13: 19). 

Det är dock icke det -förhandenvarande Gudsriket vi 
hafva att beskrifva, utan det vardande. Vi hafva enligt det 
angifna ämnet att ställa oss uti Jesu samtid och fråga oss: 
hvilka konturer uppdrog han och hvilka vyer målade han af 
det framtida Gudsriket? 

Vid besvarandet af dessa frågor blifva helt naturligt de 
fyra evangelierna våra hufvudkällor, äfven om vi anse oss 
berättigade att taga hänsyn till yttranden af vår Frälsare, 
hvilka finnas förvarade annorstädes. Men här stöta vi på en 
väsentlig olikhet mellan synoptikerna å ena sidan och Jo- 
hannes å den andra. Guds rike har liksom allting, som in- 
träder uti ändlighetens värld, sitt väsen och sitt fenomen. 
Johannes talar om Guds rike öfvervägande från väsendets syn- 
punkt, äfven om han ej kan sägas alldeles förbise fenomenet. 
Synoptikerna åter tala öfvervägande från fenomenets synpunkt, 
fastän de icke kunna sägas alldeles förbise väsendet. Man 
kan uttrycka saken så: Johannes låter oss se väsendet ome- 
delbart, synoptikerna låta oss skåda väsendet genom fenomenet. 

Är detta vårt påstående riktigt, så kan däraf dragas föl- 
jande omedelbara slutsatser med afseende på det inbördes 
förhållandet mellan den synoptiska och den johanneiska fram- 
ställningen: 


JESU LÄRA OM GUDS RIKES FRAMTIDSUTSIKTER 387 


1:o) Att benämningen »Guds rike», som hos synopti- 
kerna är en sammanfattning af allt det frälsningens goda, 
som kommer människan till del genom Jesus Kristus, måste 
hos Johannes träda tillbaka och lämna rum för andra benäm- 
ningar, som mera motsvara väsendet. Ordet »rike» är näm- 
ligen en bild, som är lånad från jordiska och sinnligt förnim- 
bara förhållanden. Men bilden hänvisar icke i första hand 
till väsendet utan till fenomenet. 

Vi möta därför hos Johannes benämningen Guds rike 
endast två, eller om vi taga med Joh. 18: 36, tre gånger. 
Fråga vi åter efter det uttryck, som motsvarar Guds rike, så 
erbjuder sig nästan själfmant begreppet evigt lif. Detta är 
hos Johannes en sammanfattning af allt det frälsningens goda, 
som människan vinner genom tron på Kristus, liksom Guds 
rike hos synoptikerna. Guds rike är hos synoptikerna något, 
som är närvarande, men som på samma gång hör den kom- 
mande världen till. Alldeles på samma sätt förhåller det sig 
med det eviga lifvet hos Johannes. 

2:0) Är den förut angifna grundskillnaden riktig, så hafva 
vi vidare att vänta, att den framtida historiska utvecklingen 
af Guds rike kommer att spela en hufvudroll hos synopti- 
kerna, under det att densamma måste träda tillbaka eller åt- 
minstone förlora sina skarpa konturer hos Johannes. 

Det är nämligen icke väsendet, som närmast uppenbarar 
sig uti historien, utan det är de fenomenella uppenbarelse- 
formerna, som aflösa hvarandra under den historiska utveck- 
lingen. Visserligen kan man tala om en utveckling hos vä- 
sendet till intensiteten, men denna utveckling kommer ej till 
synes direkt, utan visar sig just i och genom de fenomenella 
uppenbarelseformerna. När man därför talar om en saks 
väsen, är man mera oberoende af den historiska utvecklingen. 

3:0) Som en tredje följd af den nämnda grundolikheten 


kunna vi vänta, att nutid och framtid, begynnelse och full- 
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ändning strängt skiljas och hållas isär hos synoptikerna, un- 
der det att de hos Johannes komma att mera sammanflyta 
för betraktelsen. 

Väsendet är nämligen det sig väsentligen lika uti en 
företeelse, vare sig man betraktar företeelsen uti dess begyn- 
nelse, fortsättning eller fulländning. Helt och hållet försvinner 
dock icke tidssynpunkten hos Johannes. Vore så förhållan- 
det, skulle det vara omöjligt att behandla båda framställnin- 
garna samtidigt. 

4:0) Till sist blir det en följd af den angifna grundolik- 
heten, att den individuella synpunkten kommer att betonas 
uti långt högre grad hos Johannes än hos synoptikerna. Vis- 
serligen har Guds rike äfven en social sida, men denna fram- 
träder hufvudsakligen uti de fenomenella uppenbarelsefor- 
merna. Till sitt väsen åter är Guds rike öfvervägande indi- 
viduellt bestämdt. 

Den mycket omtvistade frågan om trovärdigheten af de 
johanneiska Jesus-talen vilja vi lämna å sido i denna under- 
sökning, dels emedan det skulle blifva allt för vidlyftigt att 
blott nödtorftigt utreda densamma, dels ock emedan den före- 
liggande frågan är jämförelsevis oberoende af den rena litte- 
rärkritiken. Man kan nämligen fullt korrekt framställa en per- 
sons tankar och åsikter utan att använda samma ord som 
han. Skulle det än kunna visas, att talen uti Johannes-evan- 
geliet äro en skapelse af evangeliförfattaren själf, så är där- 
med ingalunda visadt, att läroframställningen såsom sådan 
är oriktig. Först när vi stöta på verkligen olösbara motsä- 
gelser, äro vi berättigade att tala om större och mindre tro- 
värdighet hos de olika läroframställningarna. Men sådana 
motsägelser existera icke enligt vårt förmenande. 

Efter dessa anmärkningar med afseende på de båda 
hufvudkällorna vilja vi behandla dem båda samtidigt, men 


skola under fortgången af vår undersökning vid hvarje sär- 
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skild fråga, som kommer under behandling, framhålla de 
mera speciella olikheter, som kunna träda oss till mötes. 


Rd 


Guds rikes framtid förlöper enligt samtliga våra evan- 
gelier uti tvenne perioder med väsentligen olika karaktär, 
nämligen den närvarande tiden och fulländningens tid (6 soy 
odtos och Ö atöv WEMwyv el. åpybyevog). Hvad den första 
perioden beträffar, så hör den visserligen från Jesu synpunkt 
icke helt och hållet framtiden till. Denna tiden är enligt 
honom blott till största delen förliden. Åtminstone synes han 
hafva haft den tanken i början af sin verksamhet, innan det 
blifvit klart, att Israel genom otro och synd skulle hindra 
riksutvecklingen. 

Men .det. är därvid att märka, att den del af 6 otiöov 
odtos, som ligger före Kristus, knappast är att betrakta som 
en Guds rikes tid, enär detta rike gör sitt inträde i världen 
först med Kristus. Från Guds rikes synpunkt är därför så- 
väl det ena som det andra väsentligen framtid. Kristus ta- 
lar också ofta i futurum om Guds rike, äfven då det är tyd- 
ligt, att hvad han säger faller inom 6 gtwy o5tosg. Vi anse 
oss därför icke blott berättigade utan äfven skyldiga att vid 
behandlingen af vårt ämne taga hänsyn till båda dessa perioder. 


I. Guds rikes framtidsutsikter i den närvarande tidsåldern 
(6 awy odtos). 

Den närvarande tidsåldern räkna vi till den stora slut- 
domen, då fulländningens rike inträder. Om längden af denna 
period har Kristus icke lämnat någon bestämd upplysning. 
Han säger tvärt om: »Om den dagen och om den stunden 
vet ingen, icke ens änglarne i himlen, utan min Fader allena» 
(Mat. 24:36; Mark. 13:32). Han frånsäger sig således allt 
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bestämdt vetande i detta afseende. Äfven han var i detta 
fall då hänvisad till att i fast tro och förtröstan bedja: »Till- 
komme ditt rike». 

Förklaringen till detta egendomliga förhållande ligger 
däri, att Guds frälsningsrådslut med afseende på människorna 
alltid är villkorligt och tar hänsyn till människans fria vilja. 
Riksutvecklingen kan därför påskyndas genom tro och villig 
lydnad, men den kan genom otro och olydnad tvingas in 
på nya vägar, som fördröja densamma. Det ligger därför 
uti detta rådslut ett moment, som enligt sakens natur måste 
vara doldt för alla utom Fadren, som ensam bestämmer de 
nya vägar, som skola inslås, då människans otro och olyd- 
nad hindra hans rikes utveckling. 

Att Kristus rörande denna fråga ej velat lämna några 
exakta tidsbestämningar, tframgarn avend at mn. G sve De 
tillkommer icke Eder att veta tider och stunder, som Fadren 
hafver satt i sin makt.» 

Det gifves dock flera yttranden af Kristus, som vid 
första påseendet synas stå uti snörrätt strid mot det förut 
sagda. Hit höra alla de ställen, där Kristus talar om full- 
ändningen och sin återkomst såsom fallande inom det dåva- 
rande släktets tid. I början af vår undersökning sakna vi 
dock nödigt underlag för att kunna utreda dessa omtvistade 
frågor. Utredningen af desamma förutsätter nämligen en klar 
insikt uti begreppen parusi, uppståndelse och världsdom. Men 
då hvar och en af dessa genomgripande tilldragelser äro 
af den betydenhet, att de med nödvändighet hvar för sig 
fordra en grundligare utredning, skola vi i sammanhang med 
dessa begrepp upptaga den här endast antydda frågan. 

En framtid har i alla händelser Guds rike i den när- 
varande tiden enligt Jesu åskådning, han må nu hafva tänkt 
sig densamma längre eller kortare. Sådan Jesus framställer 


den, kan den liknas vid en tafla med omväxlande ljusa och 
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mörka dagrar. Ständig strid och omväxlande seger och ne- 
derlag är, hvad som ställes i utsikt för Guds rike under den 
närvarande tidsperioden. 

Nu är det visserligen så på Guds rikes område, att hvad 
som synes som nederlag, i själfva verket kan innebära en stor 
seger. Liksom mästaren själf vann sin största seger under 
Sin djupaste förnedring, så går det ofta på samma sätt med 
hans rike. Då vi därför i det följande först tala om Guds 
rikes kamp och strid och sedan om dess seger uti särskilda 
afdelningar, så sker detta mera för öfverskådlighetens skull 
än af nödvändiga sakliga skäl. 

I. Guds rikes kamp i den närvarande tiden. 

Det är två omständigheter, som isynnerhet förläna denna 
strid en egenartad karaktär. Den första är, att riksmedlem- 
marne under densamma skola nödgas undvara sin konungs 
synliga närvaro. De liknas därför vid tjänare, som vänta på 
sin herre, då han skall komma igen från bröllopet (Luk. 
12: 36 ff.), och vid jungfrur, som vänta på brudgummen 
(Mat. 25: I ff.). Under denna tid få riksmedlemmarna i viss 
mån handhafva rikets angelägenheter på eget ansvar. De 
skola därför kallas till räkenskap för sitt fögderi (Luk. 19: 
12—27). 

Den andra omständigheten, som bidrager till att sätta 
sin egendomliga prägel på denna strid, är Kristi bestämda 
löfte att återkomma till sina kämpande lärjungar (Mat. 24—25, 
Mark. 13. Luk. 21 m. fl. ställen). Härigenom förvandlas hela 
denna period till en tid af väntan och hopp. »De skola 
åstunda att se en af Människosonens dagar» (Luk. 17: 32). 
Hvilken egenartad karaktär dessa båda omständigheter ge 
hela striden för Guds rike, visar hela det följande tidehvarf- 
vet med dess brinnande längtan efter Kristi återkomst. 

Guds rike försättes härigenom uti väsentligen samma 


läge som Kristus under hans förnedringstillstånd. Han måste 
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uti tron hålla fast vid sitt sonskap, fastän han ej såg sin 
himmelske Fader, och fastän det yttre läget var så väl ägnadt 
att väcka tvifvel därpå. Sådant var läget, då han hungrade 
under frestelsen i öknen, eller då man ropade till honom: 
»Är du Kristus, så stig ned af korset», och ännu mer, då 
han själf måste ropa: »Min Gud, min Gud, hvarför har du 
öfvergifvit mig?» Det är därför på grund af egen erfarenhet 
han sedermera kan säga till Tomas: »Salige äro de, som icke 
se ochidock tro2t(Joh0r20): 

Härigenom har han så att säga utstakat den väg, som 
alla hans efterföljare hafva att vandra under den närvarande 
tidsperioden. Orubbligt måste de hålla fast i tron vid sin 
konung utan att se honom. Orubbligt måste de äfven hålla 
fast vid hans återkomst, äfven om den skulle uppskjutas till 
fjärde nattväkten (Mark. 13:35). DLösensordet blir alltid un- 
der denna period att icke se och dock tro. Den strid, som 
Guds rike har att kämpa i den närvarande tiden, är på denna 
grund i första hand en troskamp. Såsom sådan är den en 
kamp mot tviflet uti alla dess former. Det gifves ingen så 
farlig fiende för Guds rike som tviflet. I detta afseende är 
Kristi fostran af sina lärjungar synnerligen lärorik. Det är 
intet, som ligger honom så om hjärtat, som att hos dem för- 
drifva allt tvifvel och framkalla hos dem en orubblig tro. 
Men just därför att tviflet är så farligt och tron så nödvän- 
dig, blir striden också en strid mot allt, som kan komma 
människan att vackla uti sin tro. 

Här träda oss då först till mötes de lofliga tingen i 
denna världen, såsom skatter och ägodelar, vänner och frän- 
der sm; m. Det: var icker blott för! Jesus, somr all varldens 
härlighet visades för att komma honom att vackla, utan I 
mindre skala upprepas detta med hvarje hans efterföljare. 

Dessa lofliga ting äro i sig själfva goda, men de kunna 
för riksmedlemmarne blifva farliga, ty de kunna taga hjärtat 
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1 besittning (Mat. 6: 21). Därför uppmaningen att icke samla 
skatter på jorden (Mat. 6: 19). Därför förmaningen att ej 
söka tjäna två herrar (Mat. 6:24). Därför äfven uppmanin- 
gen att hata fader och moder (Luk. 14:26). Hvilken roll 
dessa lofliga ting spela i den ifrågavarande striden, det fin- 
ner man af Jesu gripande ord uti Luk. 17:26—30. »Såsom 
det skedde i Noas dagar, så skall det vara i Människosonens 
dagar. De åto, drucko, gifte sig och bortgiftes, allt intill den 
dagen, då Noa gick in i arken och floden kom och förgjorde 
dem alla o. s. v.» Man jämföre härmed Mat. 22: 5. Som 
en belysande kommentar till alla dessa ord af Herren Jesus 
kunna tjäna Pauli ord om Demas: »Han har fått kärlek till 
denna världen» (2 Tim. 4: 10). 

Vidare komma här i betraktande de syndiga njutnin- 
garna såsom svalg och dryckenskap m. m., ty dessa förtunga 
hjärtat, så att det ej kan vänta Jesu återkomst (Luk. 21: 36). 
Man jämföre härtill Luk. 12:45—46. 

Men det är icke blott dessa ting och deras anknytnings- 
punkter uti hjärtat, som riksmedlemmarna måste bekämpa. 
Kristus ställer äfven i utsikt för dem en strid mot hela det 
yttre världslifvet. Men icke heller här drifver han dem in 
på obanad stig. Det är samma väg, som han vandrade. 
»Lärjungen är ej öfver mästaren, ej heller tjänaren öfver sin 
herre. Det är lärjungen nog, att/han blifver som hans mästare, 
och tjänaren, att han blifver som hans herre. Om de hafva 
kallat husbonden Beelzebul, huru mycket mer skola de icke 
så kalla hans husfolk» (Mat. 10:24—25). »Om världen ha- 
tar eder, så veten, att hon har hatat mig före eder» (Joh. 
NL 

Kamp och strid med hela den omgifvande världen, det 
är hvad som ställes i utsikt för Kristi efterföljare. De skola 
varda dragna inför konungar och furstar. Den ene brodern 


skall öfverantvarda den andre åt döden och fadren sitt barn. 
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De skola blifva hatade af alla för hans namns skull (Mat. 
10316 ffs. 2450-105 Marko 3200 Ene re RN Son 
lindring i denna strid få lärjungarna ej söka. Den, som ej 
tager sitt kors på sig och följer honom, han är honom icke 
värd (Mat. 10: 38). Den som vill bevara sitt lif, han skall 
mista detk(VlatErö:25): 

Det är sålunda en strid på lif och död, som ställes i 
utsikt för Guds rike. En sådan oförsonlig motsats måste 
hafva någon djupare liggande orsak. Kristus lämnar oss icke 
i okunnighet om hvilken den är. 

Redan då det gäller motsatsen uti människans inre, så 
låter han flera gånger satan framskymta, såsom den där frestar 
och lockar människan. Uti liknelsen om de fyra sädesåkrarna 
är det satan, som borttager ordet ur människans hjärta (Mat. 
13:19). Uti liknelsen om ogräset bland hvetet är ogräset 
den ondes barn (Mat. 13:38). När Petrus vill förmå Kristus 
att öfvergifva den för honom af Gud utstakade vägen, blir 
han kallad en satan (Mark. 8:33). DE frestelser, som vanta 
hans lärjungar, framställas som ett siktande af satan och hafva 
till ändamål att omintetgöra deras tro (Luk. 22: 31—32). 

Det är sålunda rätt tydligt, att Kristus uti den hemlig- 
hetsfulla makt, som söker locka den enskilda människan bort 
från Guds rike, skadar satan. Jika tydliottar det, nar det 
gäller hela världens fiendskap mot detta rike. Denna värl- 
dens och dess riken äro i satans våld. Uti frestelsehistorien 
(Mat. 4) lofvar han under vissa villkor gifva dem åt Jesus. 
Uti Luk. 4 säger frestaren: »Dig skall jag gifva denna makt 
och deras härlighet, ty hon är mig gifven i händer, och jag 
gifver henne åt hvem jag vill.> Kristus förnekar ingalunda, att 
satan har rätt uti detta sitt påstående; jämf. t. ex. Mat. 12: 29. 

Blott mera markeradt framträder samma sak hos Johan- 
nes. Satan kallas där upprepade gånger denna världens fur- 
ste (Joh. 12: 31; 14: 30; 16: 11). Han håller människorna fångna 
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i syndens träldom (8: 34). Från denna träldom kan endast 
Sonen göra människan fri (8: 36). Emedan judarne till sin 
vilja äro bundna i synden, äro de af den fadren djäfvulen 
(SIE TO). j 

Mot denna världen, som är i satans våld, står Kristus, 
som icke är af denna världen (8:23; 17:14). Uti honom har 
satan ingen anknytningspunkt (14:30). Det är dock icke 
blott Kristus, som står i denna motsats till världen och dess 
furste. Han har samlat omkring sig en skara lärjungar, hvilka 
liksom han icke äro af denna världen (15:19). Dessa stå i 
lika afgjord motsats till världen som han. 

Det är detta kraftiga framhäfvande af motsatsen, som 
gifvit vissa teologer anledning till det påståendet, att mot- 
satsen mellan Guds rike och världen hos Johannes skulle vara 
af fysisk art. Enligt vårt förmenande saknar ett sådant på- 
stående hvarje stöd uti evangeliet. Den skarpa motsättnin- 
gen är blott en följd af den egendomliga johanneiska syn- 
punkten. 

Striden mot satan utkämpas visserligen i första hand af 
Kristus själf. Han tillfogar honom ett svårt nederlag under 
frestelsen i öknen. Han är den starkare, som binder den 
starke och) utplundrar hans. hus: (Mats r2720)4, Han ar den, 
som befriar människorna från satans träldom (Joh. 8: 36). Mot 
Kristus kommer världsfursten, men han har ingen anknyt-- 
ningspunkt uti honom (Joh. 14:30). Och däri ligger den be 
gynnande domen öfver denna världen och denna världens 
furste. 

Men fastän satans makt är principiellt bruten genom 
Kristus, fortgår dock striden med honom allt jämt. Han be- 
gär att få sikta lärjungarna för att göra deras tro om intet. 
De troende utrustas äfven efter Kristi uppståndelse med makt 
att utdrifva onda andar (Mark. 16:17). De onda andarna 
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veta äfven, att de ännu hafva en viss bestämd tid på sig 
(Mat: Ö0r20): 

Det är så långt ifrån, att Kristus anser striden med de 
onda makterna afslutad, att han tvärt om ställer i utsikt en 
stegring af dessa makters verksamhet mot slutet af denna 
tidsperiod. Falska Krister och falska profeter skola upp- 
stå och göra stora tecken och under och skola förföra många 
(Mat. 24:55, 17; Matk m3r22, buk f20s Sy baglöstetentskall 
få öfverhand, och kärleken skall förkolna hos de flesta (Mat. 
24: 12). Förödelsens styggelse skall stå på heligt rum (Mat. 
24: 15; Mark, 13: 14). Striden skall blifva så hård, att, om 
möjligt vore, skola äfven de utvalda blifva förförda (Mark. 
TS 

Kristus säger visserligen icke rent ut i våra evangelier, 
att denna stegring uti de onda makternas verksamhet skall 
framträda genom en kraftverkan af satan, såsom Paulus sä- 
ger 2 Tess. 2:9. Men efter hvad förut blifvit sagdt om hans 
verksamhet, torde detta vara själfklart. En sådan ondskans 
kraftutveckling är knappast tänkbar på annat sätt. 

Vi finna således hos Jesus själfva grundlinierna uppdragna 
för den ondskans maktutveckling, för hvilken Paulus gifvit ett 
så gripande uttryck uti 2 Tess. 2 kap. Man kan svårligen 
värja sig för den tanken, att Paulus här mer än vanligt nog- 
grant anslutit sig till den undervisning i ämnet, som en gång 
blifvit gifven af Herren själf. Enligt några teologer skall 
detta vara fallet uti långt högre grad, än hvad som framgår 
af våra evangelier. Så lägger Resch följande ord uti Jesu 
mun: xal töte payhoerar 6 TAJVÖV ThV OlxovWÉYNY KAT” BvÉpferOv 
TOD Gurdya xal ÖMser oNWeta Hal tépata, ÄMote TAAVNÖTNVA et 
övvartdy al Ttods ExAextods (Logia Jesu sid. 181). Öfverens- 
stämmelsen med Paulus är i ögonen fallande, men med nu- 
varande hjälpmedel torde det dock vara svårt att afgöra, hu- 
ruvida Resch har rätt uti denna sin förmodan eller icke. 
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Det stämmer väl öfverens med den egendomliga johan- 
neiska synpunkten, att den storartade historiska framtidsskil- 
dringen af denna strid saknas i Johannesevangeliet. Om man 
ej vill finna en antydan därom uti 5:43, så höra vi intet om 
falska Krister och falska profeter, som skola komma mot slu- 
tet af denna tidsperiod. Intet höra vi heller om ett all- 
mänt affall. Det är motsatsens innersta väsen, som här är 
hufvudsaken. De framtida fenomenella uppenbarelseformerna 
vidröras blott med mycket lätt hand. 

Den strid, som Guds rike har att utkämpa, innan det 
når fulländningen, är sålunda visserligen en strid med män- 
niskohjärtats egen onda böjelse och en strid med den från 
Gud bortvända världen, men djupast sedt är den, för att tala 
med Paulus, »icke en strid mot kött och blod utan mot 
furstar och väldiga, mot ondskans andemakter uti himlarym- 
derna» (Ef. 6:12). Uti denna strid skola dessa utveckla hela 
styrkan af sin makt. Mycket skall Kristi rike lida uti denna 
strid, men segren är dock för detsamma viss och säker. 

2. Guds rikes seger i den närvarande tiden. 

Vi började vår framställning af Guds rikes kamp med 
att påpeka, att riksmedlemmarne uti denna strid måste und- 
vara sin konungs synliga närvaro ända till parusien. Kan 
nu denna förlust aldrig tillfullo ersättas af någonting, så är 
det dock tre omständigheter, som äro ägnade att i hög grad 
mildra saknaden och uppehålla de kämpandes mod samt 
stärka deras hopp och tillförsikt om slutlig seger. 

Den första är rikskonungens säregna ställning under 
denna mellanperiod. Väl hade han under sitt jordelif sagt: 
»Allt är gifvet mig i händer af min Fader» (Mat. 11:27). 
Men man kan icke undgå att finna en stor inkongruens mel- 
lan rikskonungens ställning och de ifrågavarande orden, om 
man vill finna ett verkligt världsherravälde uttaladt uti dem. 


Weiss torde därför hafva rätt, då han påstår, att orden 


398 FRANS TIVELL 


uteslutande hänföra sig till uppenbarandet af Fadrens rådslut. 
Efter uppståndelsen lämna dock hans ord icke längre rum 
för någon tvekan. »Mig är gifven all makt i himlen och på 
jorden», säger han (Mat. 28: 18). Han är världskonungen, och 
därför skola alla folk göras till hans undersåtar och läras att 
hålla hans bud. 

Samma öfver världen upphöjda ställning intar Kristus 
enligt Johannes. Men äfven här riktas betraktelsen hufvud- 
sakligen på den djupaste väsensgrunden. Det är Kristi ställ 
ning till Fadren, som träder i förgrunden. Att den synop- 
tiska synpunkten dock icke är främmande för Johannes, fram- 
går med all önskvärd tydlighet af ställen sådana som 10: 16: 
»Jag hafver ock andra får, som icke äro af detta fårahuset, 
dem måste jag föra härtill, och de skola höra min röst, och 
det skall vara en hjord och en herde.> Och ännu mera af 
12: 32: »När jag varder upphöjd ifrån jorden, skall jag draga 
alla till mig» m. f. 

Är nu redan denna konungens upphöjda ställning en 
borgen för hans rikes seger, så garanteras denna icke mindre 
genom hans närväro. uti sitt rike. Han är när de sina alla 
dagar intill världens ända (Mat. 28:20). Hvar två eller tre 
äro församlade i hans namn, där är han midt ibland dem 
(Mat: 18:20): 

Denna Kristi närvaro bland sina trogna fördjupas af Jo- 
hannes till en de trognas lifsgemenskap med Kristus och ge- 
nom honom” med IHadten (Joh AS235 ISSN i l/s 22 
En sådan närvaro och en sådan innerlig lifsgemenskap blef 
möjlig först därigenom, att Kristus höjde sig öfver tidens och 
rummets skrankor. Det ligger sålunda ingen motsägelse i 
hans upphöjdhet öfver världen å ena sidan och hans närvaro 
uti sitt rike å den andra. Dessa båda förutsätta hvarandra 
och fordra ömsesidigt hvarandra. 
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Men äfven på ett tredje sätt skulle hans anhängare få 
ersättning för hans synliga närvaro. Redan då Kristus förut- 
säger de förföljelser, som hans lärjungar skulle lida, så hade 
han ställt i utsikt en särskild andemeddelelse (Mat. 10: 20; Mark. 
13: 11). När han sedan uppstått från de döda, lofvar han, 
att de enligt Fadrens löfte skola blifva beklädda med kraft 
ifrån höjden (Luk. 24:49). Hvad som menas med denna 
sat "fkner Mise JA (Cb 1 Se 

Hos Johannes betonas Andens betydelse för Guds rikes 
framtid ännu mer. Hvad Kristus ej kunnat meddela sina lär- 
jungar på grund af deras svaghet, det skall Anden meddela 
dem. Han skall leda dem uti hela sanningen. Dock skall 
det ej vara något heterogent, som han meddelar dem, ty han 
skall taga af det, som tillhör Kristus, och meddela dem (16: 
12—25). Äfven utom lärjungakretsen skall hans verksamhet 
sträcka sig, ty han skall öfverbevisa världen om synd, om 
rättfärdighet och om dom (16:38). Men fastän han verkar i 
världen, kan världen såsom sådan ej undfå honom (14: 17). 

Äro nu dessa omständigheter hvar och en för sig äg- 
nade att garantera Guds rikes framtida seger, så äro de dock 
alla att betrakta endast såsom garantier uti andra hand. Yt- 
terst hafva de nämligen alla sin grund uti Fadrens goda vilja, 
som vill, att hans klena hjord skall ärfva riket (Luk. 12: 32), 
och som därför drager människorna till Kristus (Joh. 6: 44 f.). 
Det är sålunda ytterst Fadren själf, som borgar för Guds 
rikes framtida seger. 

Denna på sådant sätt garanterade seger förverkligar sig 
på ett tvåfaldigt sätt, nämligen genom en historisk utveck- 
lingsprocess och genom ett ingripande af Herren själf vid 
slutet af den närvarande världsperioden. 

Den process, hvarigenom Guds rike utvecklar sig och 


vinner seger, har två sidor, motsvarande den förut omtalade 
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dubbla striden, nämligen en inre och en yttre. Hvar Guds 
rike framträder bland människorna, framträder det alltid med 
fordran på bättring. Att det därvid ej nöjer sig med blott 
yttre förbättringar, lär oss Jesu ord: »Utan eder rättfärdig- 
het öfvergår de skriftlärdes och fariseers, skolen I icke komma 
in i himmelriket» (Mat. 5:20). Man jämföre härmed Mat. 
15; 1-—30, särskildt v. 18: Det som! gar utifrån munnen, det 
kommer från hjärtat, och det är detta, som orenar människan.» 
För öfrigt är hela bergspredikan mycket rik på exempel, som 
visa, att Jesus med all sin förkunnelse åsyftade, icke förbätt- 
ringar blott uti människans yttre lif, utan sinnets förändring 
och hjärtats omskapelse. Den »bättre rättfärdigheten» hos 
synoptikerna motsvaras hos Johannes på det noggrannaste af 
»ny födelse» och »evigt lif». »Utan en varder född på nytt, 
kan han icke se Guds: rike.» (Joh. 353); måsten födas 
på nytt» v. 7. Kristi fordran på en genomgripande förän- 
dring uti människans inre är sålunda tydlig och klar. 

Men han icke blott fordrar en sådan, han ställer äfven 
uti bestämd utsikt, att den skall komma. »Salige äro de, 
som hungra och törsta efter rättfärdigheten, ty de skola 
blifva mättade.» (Mat. 5:6). Uti Mat. 11: 29 lofvar han själaro 
åt alla, som lära af honom. Rättfärdighetens gåfva hos synop- 
tikerna motsvaras åter hos Johannes på det noggrannaste af 
det eviga lifvets gåfva. »Den, som tror på honom, han skall 
fänett evigt life (Joh 3: 16 m. fis ställen): 

Här framstår Guds rikes goda visserligen som en gåfva, 
som gifves människorna under vissa förutsättningar. Men 
Kristus framställer äfven fordran på att detta skall sökas och 
eftersträfvas af människorna. »Söken först efter Guds rike 
och hans rättfärdighet» (Mat. 6: 33). »Kämpen för, att I 
mån ingå genom den trånga porten» (Luk. 13:24). Äfven 
hos Johannes förutsättes ett sådant viljemoment. »Den, som 


vill göra hans vilja, som har sändt mig, han skall förnimma 
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om denna läran, om den är af Gud, eller om jag talar af 
mig själf» (Joh. 7:17). 

En sådan sträfvan skall Guds rike framkalla bland män- 
niskorna. Det lär oss tydligen liknelsen om den kostliga pär- 
lan (Mat. 13:45—46). Sedan Guds rike genom Kristus blifvit 
en verklighet i världen, skall det aldrig upphöra att utöfva 
en dragande och lockande inverkan på människorna. Det 
skall också visa sig mäktigt att lösa dem från alla jordiska 
band och komma dem att eftertrakta detta rike såsom det 
högsta och enda goda. 

Hvad som hittills blifvit sagdt om Guds rikes seger rör 
människans allra innersta, hennes hjärta. Men det saknas 
icke antydningar om, att Guds rike skall utöfva en segrande 
och helbrägdagörande inverkan äfven på själs- och kroppslif- 
vets område. Att Jesus själf fattade sina demonutdrifningar 
och helbrägdagörelser såsom en Guds rikes seger öfver ond- 
skans makter, är tydligt. Därpå tyda hans ord uti Mat. 12: 
28: »Men om jag utdrifver onda andar med Guds finger, då 
har ju Guds rike kommit till Eder.» 

Denna makt att utdrifva djäflar och bota sjuka öfver- 
flyttar han på sina lärjungar: »Och han kallade till sig sina 
lärjungar och gaf dem makt öfver orena andar till att ut- 
drifva dem och att bota allt slags sjukdom och allt slags bräck- 
lighet» (Mat: 10: 1; jämf. Mark. 3: 15). Denna makt öfver- 
flyttas efter uppståndelsen på alla, som tro på honom (Mark. 
16: 17—18). 

Sida vid sida med denna Guds rikes seger på hjärtats 
och själslifvets område går ett mera yttre segertåg. Det lilla 
senapskornet skall utveckla sig och växa till ett stort träd, 
på hvars grenar himlens fåglar skola bygga sina bon. Det 
är Guds rikes seger bland folken, som här åsyftas. Det är 
den sociala och samfundsbildande karaktären hos Guds rike, 
som här kommer till synes. Ännu mera framträder denna 
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synpunkt uti talet om Kristi församling, som dödsrikets por- 
tar icke skola kunna öfverväldiga (Mat. 16, 18). 

Huru mycket än den individuella synpunkten är öfver- 
vägande hos Johannes, så förbises ingalunda den samfunds- 
bildande. Omkring Jesus samlas en skara lärjungar, som 
likt mästaren själf stå i afgjord motsats till världen. Men 
denna skara, som närmast svarar mot »den klena hjorden»> 
uti Luk. 12: 32, har dock till uppgift att med sig assimilera 
den öfriga världen. Detta framgår af Joh. 17:20. »Men jag 
beder icke allenast för dem, utan äfven för dem, som genom 
deras ord skola tro på mig, på det att alla må vara — — — 
ett i oss, på det världen må tro, att du har sändt mig.» 

Denna Guds rikes seger på samfundslifvets område skall 
dock icke vara en rent yttre. Att Guds rike så småningom 
skall med sin kraft genomsyra alla samhällsförhållanden, synes 
framgå af liknelsen om surdegen. Detta segertåg skall icke 
sluta, förrän riket utbredt sig öfver hela jorden. Det är tyd- 
ligen Jesu lära (Mat. 24: 14; 28: 19; Mark. 13:10). Men huru 
han tänkt sig enskildheterna därvid, är icke så lätt att afgöra. 

Så skall Guds rike under den mest omfattande strid, 
som världen har skådat, under omväxlande seger och neder- 
lag, drifvet fram af en inneboende gudomlig kraft, allt jämt 
utvidga sig och växa inåt och utåt. Men huru stora segrar 
än Guds rike skall vinna både på det ena och på det andra 
området, till ett fullständigt underkufvande af mörkrets rike 
skall det icke komma under denna tidsperiod. Den  full- 
ständiga segern vinnes först vid slutet af denna tid. Då 
skola trenne stora tilldragelser inträffa, som skola bringa Guds 
rike till fullständig seger. Dessa tilldragelser äro Kristi åter- 
komst, de dödas uppståndelse och världsdomen. 

Logiskt sedt, borde äfven dessa stora tilldragelser hafva 
inordnats under afdelningarna: Guds rikes kamp och seger. 


Men såsom Jesus framställer dem, äro de så mäktigt gripande 
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och af en så djup betydelse, att de hvar för sig fordra sin 
särskilda utredning. Därtill kommer, att de alla äro föremål 
för olika uppfattning. Vi föredraga därför att behandla dessa 
slutakter uti en särskild afdelning, ehuru vi väl inse, att det 


logiska skemat därigenom i någon mån rubbas. (Forts.) 


Frans Tivell. 


Prästen och Fosterlandet. 


Föredrag vid stiftskonferensen i Strengnäs år 1906. 


Frågan om fosterlandet har alltid varit ägnad att kasta 
in gnistor och flammor i själar, men kan i våra dagar sägas 
vara brinnande och brännande. — Det borde således vara 
lätt att tala sig varm vid denna fråga. Jag önskar, att jag 
kunde det. Jag borde i denna krets kunna göra det lättare 
än i mången annan; ty hvar är den svenske präst, som icke 
brinner för folk och land! 

Vi med alla djupare anlagda sinnen hafva nog känt 
sorg öfver, att känslan för fosterlandet varit så ljum bland 
vårt folk, och det måste fröjda oss, att denna fråga, om också 
efter svåra pröfningar, blifvit brännande, ehuru hon borde 
vara endast värmande, men aldrig blifva en partifråga. Det 
är smärtsamt, det fyller oss med helig harm, att ett parti kan 
finnas, låt vara litet, som säger: »vi hafva intet fädernesland»>. 
— Kanske ligger i detta faktum en anklagelse mot oss andra, 
att vi icke lyft fosterlandets fana nog högt, icke alltid lyft 
henne så, som vi bort. 

Vårt ämne lyder: prästen och fosterlandet. Vi måste 
då först gifva svar på frågan: hvad är vårt fosterland, vårt 


fädernesland? 
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Namnet säger oss: det är landet, där du födts och 
fostrats, landet, som tillhört dina fäder, landet, hvars barn du 
är, marken, där ditt lifs rötter från begynnelsen äro fästade, 
grunden, hvarur ditt lif, sådant det nu är till kropp, själ och 
ande, hämtat näring och fått gestalt. Ditt fosterland är hyd- 
dan, där din vagga stod, tegarna, som dina fäder bröto, ber- 
gen med malmens skatter, fälten, där rågen böljar, skogen, 
där vinden suckade och trasten sjöng, hafvet och skären, in- 
sjön och holmarna, sommarnatten med sitt beslöjade ljus, 
vinternatten med sitt gnistrande norrsken. Han, som har 
mätsnörena i sin hand och bestämt, huru vidt folken skola 
bo, har sagt: se här är dar land, du mitt svenska folk. Här 
skall du bo och bruka lustgården, och du skall här vara min 
tjänare. — Här är landet, som Gud gaf oss, vårt land, vårt 
fosterland. 

Men värt fosterland är mer an sa. Vart tosterlanddiar 
också folket i detta land, våra fäder och all deras andliga 
odling: språket, saga och sånger, tankarna de tänkte eller 
utförde, sederna, lagarna, friheten, bragderna, segrarna och 
nederlagen, hela deras historia — allt är det vårt fädernes- 
land. Engelbrekt och Sturar, Gustaf Vasa och Gustaf Adolf, 
biskop Thomas och mäster Olof, Svedberg och Wallin och 
din moder, som lärde dig din första bön; julgranen och tem- 
pelklockorna, altaret, där du böjde knä, och grafvarna, där 
dina kära hvila, allt, allt, som här gjort andliga insatser i 
ditt hf, allt är det ditt fosterland. Ej minst det andliga arf- 
vet sådant det svenska folket själft under ledning af den 
svenska reformationens män och det nationella konungadömet 
gifvit oss det och våra fäder sedan utgestaltat och förkofrat 
det i kyrka och skola, i folkbildning och vetenskap, i dikt 
och konst, i statsskick och lagar. Se där vårt fosterland! 
Det omsluter oss allestädes, vi se, vi känna vårt fosterland. 
Det lefver uti oss. 
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Fosterlandet är icke en massa af fosterländska minnen, 
hopade liksom på hyllor i ett slags fosterländskt museum, 
eller en massa af andliga och jordiska bohagsting, som gått 
i arf från fäder till barn och förökats och gestaltats under 
årtusenden; nej, det är en lefvande, organisk enhet, hvari vi, 
de nu lefvande, äro lemmar i tiden. HFolkanden har en evig 
tillvaro, ty den Heliga Skrift säger oss, att folken en gång 
skola såsom folk stå inför den Eviges tron och lofsjunga ho- 
nom, hvart på sitt tungomål, hvart ur sitt hjärta, sådana de 
vetat att under tiderna utbilda sitt hjärta och tungomål — 
därigenom skall lofsångens harmoni blifva rik och härlig —; 
men fosterlandet skulle jag vilja säga vara den kropp, hvari 
folkanden lefver och utgestaltar sig här i tiden. 

De högsta intressena och funktionerna hos denna orga- 
nism äro de andliga, som taga sig gestaltning i kyrka, skol- 
väsen, rättsordning, skön konst o. s. v.; de materiella äro de 
förras nödvändiga underlag. Båda förutsätta de och befordra 
hvarandra. Ingendera kan försummas eller undertryckas, utan 
att hela organismens utveckling skadas, lika visst som vår 
egen kropp sättes ur stånd att lyckligt funktionera, vare sig 
hjärtats, hjärnans eller matsmältningens organ rubbas i sin 
normala verksamhet. 

Tillämpningen gör sig själf på ett folks lif under tim- 
lighetens former. Folket lefver sitt friskaste och lyckligaste 
lif, när både de materiella, intellektuella och religiösa intres- 
sena blifva rätt beaktade, alla få fritt utveckla sig utan orätt- 
mätigt intrång af de öfriga, alla sättas i det förhållande till 
hvarandra, som lifvets eviga, af Gud stiftade lagar anvisa 
dem. Då härska rätten och rättfärdigheten i världen, men 
då bor också friden där, då strömma den sanna lifsglädjen 
och saligheten genom människors bröst. 

Men ack! I syndens värld finnes aldrig denna harmoni 


ostörd; själfviskhet har smugit sig in i sinnlighetens värld, och 
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de olika intressena kämpa med hvarandra. Därför går så 
väl folkens som individens utveckling fram uti sig höjande 
och sänkande vågor, under det att än det ena, än det andra 
lifsintresset arbetar sig upp på vågens kam och vill pressa 
ned de öfriga. I individens lif är växlingen hastig, i folkens 
lif äro intervallerna större. 

I samma mån utvecklingen skrider framåt och makt- 
medlen utvecklas, blifva samhällsintressena komplicerade, de 
sociala frågorna flera samt motsättningarna och striderna 
skarpare. Vi ma icke beklagar detta moch forfsigsetyasterd 
hör just samman med lifvet och utvecklingen på vår jord, 
och utan strid nås icke målet, Herren Gud satt för vår värld; 
men vi må beklaga, om striderna blifva bittra och oförson- 
liga. Och mest må vi beklaga, ifall ett folk glömmer sin 
gudomlige Herres bud och kärleksfulla löfte: »söken först 
efter Guds, rike. och; hans rättfärdighet, sar fallettedersalt 
detta till». Allra olyckligast för ett folk och allra bittrast 
för den vakne fosterlandsvännen är det, när de högre och 
högsta intressena blindt och brutalt blifva undertryckta. När 
hjärtverksamheten blir svag eller oregelbunden, inträder svag- 
het och oro i hela organismen; när hjärtat upphör att slå, 
har dödstillståndet brutit in. Men, mine bröder, hvad är 
hjärtat i folklifvet, om icke religionen! När det religiösa lif- 
vet är friskt och starkt, lefver folket sitt friskaste, lyckligaste 
lif; när det religiösa lifsintresset mattas, så mattas hela fol- 
kets sedliga kraft, hämmas dess utveckling, brytes dess mot- 
ståndskraft mot både inre och yttre fiender. Då har den 
sanne fosterlandsvännen orsak till de djupaste bekymmer. 
Om icke Andens vind åter med makt får bryta in och kan 
åstadkomma en pånyttfödelse från hjärtegrunden och dy- 
medelst lyfta folklifvet upp ur förfallets vågdal, så skall det 
ofelbart sjunka i djupet. Sten skall icke lämnas på sten af 
dess forna härlighet. 
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När vi fasthålla detta: de högsta, de eviga intressenas 
tillbakaträngande kan vara förebudet till vårt folks undergång 
— hvad skola då vi, präster, göra, som äro de eviga intres- 
senas vigde bärare och vårdare? Vi hafva ett fruktansvärdt 
ansvar så visst som ett härligt kall. Huru skola vi kunna 
fylla kallet? — Det vore en förolämpning, ifall jag här ta- 
lade om den trohet, prästen är skyldig Herren Jesus Kristus. 
Ty ve oss, om vi icke sätta in vårt hjärta och vår kraft i 
vår Herres gärning! Manar en präst sina ämbetsbröder till 
trohet, det må ske från predikstolen och altaret eller eljest 
af en Herrens grånade tjänare, ej från katedern eller i diskus- 
sionen såsom här. Här tala vi icke om prästens hjärteställ- 
ning till Frälsaren, om hans lif i Herren, om hans dagliga 
vandring till nådens och förnyelsens eviga källa, hvarest han 
skall sitta ned eller böja knä i heliga, stilla stunder. Nej, 
allt detta förutsätta vi. Här tala vi om en annan sak, sättet 
att med vishet skicka oss i vår gärnings utförande, om huru 
vi uti en viss angelägenhet skola skicka oss efter tiden. 

Och här vill jag säga: det måste hos prästen finnas 
brinnande kärlek till vårt folk och fosterland såsom svenska. 
Här måste finnas såsom till exempel hos en Jakob något af 
innerlighet äfven gent emot Zander, som Gud gifvit oss, så 
att vi önska, att t. o. m. våra ben en gång måtte hvila under 
dess gröna torfvor. Det bör finnas hos oss något af profe- 
ternas glödande kärlek till land och folk, framträdande så väl 
i helig nitälskan som i ljuflig tröst, något af Paulus” sinne, 
hvilken, på samma gång han i vidhjärtad kärlek ser ut öfver 
hela hednavärlden och arbetar såsom ingen på att lägga den 
i tillbedjan inför Jesu fötter, dock icke kan taga ögat från 
sitt folk, utan är redo att offra a//? för detsamma. — Se där 
drag af fosterlandskärlek hos en Guds människa. Hos oss 
präster måste finnas en sådan kärlek, framkallad icke blott 


af tanken på vårt folks eviga lif och himmelska lott, utan 
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rotad i dess härliga forntid och stärkt af den historiska världs- 
mission, som vid flera tillfällen ögonskenligt beskärts det af 
Guds synnerliga nåd. Skulle vårt hjärta ej blifva brinnande, 
när oss förunnats tillhöra Gustaf Adolfs folk! För att förstå 
och älska sitt folks särskilda kallelse i gången tid, nutid och 
framtid, bör prästen vara icke blott en religiös man, utan en 
man med allmän-historisk synvidd. Han måste själf kunna 
se klart för att såsom folkets ledare kunna inrikta andras 
ögon. 

Ehuru prästen vårdar de högsta intressena, intar han 
ingen herreställning, men väl en herdeställning. Så skall han 
vårda de enskilda, fåren och lammen; men han har också af 
konungen Kristus mottagit uppdraget att göra folken till hans 
lärjungar och fostra dem i Herrens skola. Se där hafva vi 
prästen och fosterlandet enligt biblisk åskådning! Vi skola 
vårda folklifvet, församlingslifvet, icke endast utöfva enskild 
själavård. Och hafva vi en gång fått ögat öppnadt för fol- 
kens evighetstillvaro, blir den fosterländska uppgiften för oss 
så mycket större. Den får icke försummas för den indi- 
viduella. 

För det centrala och eviga i lifvet måste, såsom vi sagt, 
prästen själfklart hafva ett helgadt både öga och hjärta; men 
han bör icke sakna dem för det periferiska, ty i denna till- 
varo betyda äfven de mycket, låt vara att evigheten rör sig 
inom oss. Och utan en klar uppfattning äfven af detta för- 
står han aldrig rätt sitt folk och de ej heller honom, han 
blir utan det inflytande han borde äga, han lyckas icke att 
ställa det periferiska i dess rätta förhållande till det centrala, 
eviga. Han måste därför skärpa sin praktiska blick. 

Kärleken till folk och fosterland får emellertid icke 
heller blända honom, så att han ej ser bristerna och de stora 
refvorna. Den af evighetsljuset renade kärleken skall just 
hjälpa honom att klarare se äfven dessa. 
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När han ser dem, hvad skall han göra? Ej hjälper 
nödrop, ej klagan öfver tidens ondska — sådant vittnar ofta 
om rådlöshet och inger missmod. Bättre är då att stilla 
klaga inför Gud i bönen, ty därifrån stå vi upp styrkta af 
honom. Och sedan upp till verksam kärlek för fosterlandet, 
upp till handling i Herrens namn! Vår handling skall först 
och sist vara ordet. Men aktom oss för endast stora ord å 
ämbetets vägnar, ord, som vi ej motsvara; det skall vara ord 
med män bakom orden, det skall vara ord ur ett hjärta, som 
först talat med Gud och kämpat sig till det ord, som uttalas. 
Ha orden så födts, behöfva vi icke frukta att uttala dem med 
kraft, både uppåt och nedåt, emedan då ödmjukhet och kär- 
lek jämte modet och den helgade kraften finnas i orden. 
Drabbar då onåd från ofvan eller misstänksamhet och hat 
från nedan, kunna vi bära dem med jämnmod, emedan vi 
icke talat i eget namn. Och det är för resten icke sagdt, 
att denna stämning skall blifva konstant bland dem, som 
hafva någon dragning till sanningen, ty vi äro ju dock vissa 
på, att sanningen har segermakt öfver människorna. 

Jag yttrade något om sanningsord »både uppåt och 
nedåt». Ja, vi må icke frukta att rikta dem, när så kräfves, 
mot själfva »spetsarna» både där ofvan och där nere, ty en 
Herrens tjänare skall icke hafva hänsyn till personen eller 
frukta för människor. Profeten Natan inför konung David är 
Har typentrlönken Jlertens. oförskrackter och viser tjänares =— 
När det i denna mening gäller hvad jag kallat »spetsarna»>, 
är det främst deras plikt att oförskräckt tala, hvilka betrotts 
med väktareplatsen öfverst på Zions murar. Då må de tala 
så, att det känns och hörs. Men sådana skarpa allarmskott 
skola icke göras till en sport eller täflan mellan oss alla för 
att erfara, hvem som vågar sikta högst och kan lägga in den 
kraftigaste laddningen. Nej, när ett sådant ord i sin tid ut- 
talats af rätte mannen, hafva vi skyldighet att stilla förbida 
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dess verkan. — Men fosterlandet kan också komma i sådant 
läge, sådan fara, att det gäller för oss alla att antingen gifva 
våra församlingar ett varningsord eller låta den politiska led- 
ningen veta, hvad folkets kärna tänker och önskar, hoppas 
eller fruktar. Då må menigheten gärna på fädernas vis sam- 
las å vallen vid sin kyrka och låta höra sin röst, och då må 
vi vinnlägga oss om, att menigheten där talar så, som ett 
Herrens folk ägnar. 

Vända vi så tanken särskildt till folkets stora skara, så 
se vi en rörlighet ofta lik hafvet i uppror, höra vi ett brus 
likt stormens. Endast i stora brytningsperioder har väl värl- 
den haft detta utseende. Äfven i vårt land går folkstormen 
fram. Och visserligen är arbetarefrågan centrum i vår tids 
sociala rörelse. Denna fråga är i första hand en jordisk an- 
gelägenhet: frågan om arbete och lön, om rätt för alla till 
arbete, om frihet för alla att arbeta, om makt och rätt för 
husbonde och tjänare, om minderårigas arbete, om olycksfall i 
arbete o. s. v. — allt jordiska frågor, men af den största vikt 
och medelbart ingripande i andliga förhållanden. Ty äfven om 
andelifvet är oändligt högre än det jordiska och en kristen kan 
betrakta mistningen af det jordiska som en ringa ting, så är 
det dock ögonskenligt, att en ekonomiskt oberoende familj har 
långt lättare att tillvarataga sina andliga intressen än en annan, 
som bär fattigdomens på samma gång som kanske barnrike- 
domens börda. Men huru svårt understundom för arbetaren 
att skapa det /em, som vi dock alla trå till och borde hafva 
möjlighet att vinna! Sociala missförhållanden få dock icke 
lägga hinder i vägen därför, och vi måste för hans egen, 
men främst för hans barns skull trygga honom i besittningen 
af ett enkelt hem och en så vidt möjligt ostörd helgdags- 
hvila och hemlif på Herrens dag. Hvarje människa har män- 
niskorätt. Hvad vi nyss berört hör just till de mänskliga 


rättigheterna. Vi böra hjälpa hvarje människa helt därtill. 
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Den höjda folkupplysningen har hos breda lager af vårt 
folk väckt själfmedvetandet till större aktualitet än någonsin. 
Den själfmedvetne vill helt vara själfständig, han vill skapa 
sig en ställning både ekonomiskt och politiskt, och han vill 
hafva sin rätt fullt ut. Vi må fröjda oss öfver, att den stora 
mängden vaknat till själfmedvetenhet, emedan detta kan vara 
— och vi hoppas, det må blifva så — gryningen till en ny 
dag för vårt fosterland. Att det nyvaknade själfmedvetandet 
ej ser fullt klart, må vi icke undra på; att det vill fran till 
sin själfständighet, att det i ungdomsmod vill kämpa sig fram, 
det kunna vi förstå, ehuru beklagas må, att det under sin 
framtidsstrid ofta slår till där det icke bör, kanske också 
ibland trampar ned sådant, som aldrig borde trampas. 

En fara för förvildning och förödelse ligger i detta. Och 
en skada har ju redan skett därigenom, att förhållandet mel- 
lan husbonde och tjänare, arbetsgifvare och arbetare blifvit 
lösare, opersonligare och kallt egoistiskt, i samma mån ma- 
skiner och industrialism hållit sitt segertåg. Arbetaren har 
på det sociala området två farliga motståndare till sitt fria, 
människovärdiga, högre lif. Den ene ser han och vänder sig 
emot stundom i hat — den egoistiska, hänsynslösa kapitalis- 
men. Jag menar icke kapitalet såsom sådant, ty utan kapi- 
talet skulle arbetaren icke kunna existera. Den andra fien- 
den ser han icke — det slags svindlande industrialism, som 
icke gärna vill, att maskinen hvilar ens på sabbatsdagen. 

Skall då allt hvad hjärteförhållande mellan samhälls- 
klasser heter vara illusion, som bör bytas ut mot kontrakten? 
Skall då allt hvad ande- och hjärtelif heter vara dömdt att 
malas sönder mellan kugghjulen, för att industrialismens vagn 
skall få åka i triumf? — Det behöfver icke ske. Det skall 
icke ske. Men alla, som ännu känna, att vi alla äro bröder, 
och ännu mera de, som förstå, att Guds Son kommit att 


rädda gudsbelätet hos oss alla, och främst vi, Guds vigde 
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tjänare, alla måste vi lära människorna, att människovärde är 
högre än industrivärde, att en yttre kultur, som ringaktar 
eller maler sönder månniskovärde och människokärlek är till- 
bakagång i kultur och ett brott mot eviga, rättfärdiga lagar. 
Om människorna icke förstå att akta, än mindre älska hvar- 
andra som bröder, måste vi lära dem det. 

På det att vi må vinna den tillit, som fordras för att 
öfva sådant inflytande, måste vi icke endast såsom enskilda 
vara kristliga karaktärer, utan lefva med och bland folket. 
Ej blott på predikstolen är vår plats, äfven ute i lefvande 
lifvet. Där skola vi lära oss känna vårt folk, höga och låga, 
känna dess bekymmer, dess glädje, dess önskningar, dess 
sträfvanden. Där kunna vi först hämta det praktiska stoffet 
för våra predikningar, liksom vi där lära oss den sanna och 
naturliga folkligheten, hvilken är något helt annat än sökan- 
det efter folkgunst. Denna genom samlifvet praktiskt för- 
värfvade insikt ger oss förtroende samt gör oss skickade så- 
som inga andra att verka bland folket och för folket. 

Hemmet är för detta samlif den naturligaste, bästa mötes- 
platsen.  Särskildt är prästgården en präktig samlingsplats 
för förtroendemännen från skilda samhällsklasser. Där kunna 
de samarbeta för gemensamma höga ändamål. — Men äfven 
de större skarorna böra vi bidraga att sammanföra och ena. 
Kan det ej ske i kyrkan, kan det ske i församlingssalen; kan 
det ej alltid ske för det högsta, kan det ske för sådant, som 
dock är högt och ädelt; kan ej Guds rike vara det enande, 
bör åtminstone det jordiska fosterlandet vara det. Redan en 
vänlig samvaro under samma tak, ett hjärtligt handslag, hvari 
mjuk och valkad hand mötas, en stunds samtal om det 
myckna, hvari vi alla äga lika del, fosterlandet, eller en ge- 
mensam värmande, lyftande sång, redan detta bidrager till 
att väcka ömsesidig aktning, förstående och samhörighets- 
känsla. 
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Det ligger visst icke utanför vår uppgift att bidraga till 
dylikt närmande; vi böra tvärtom begagna sådana tillfällen 
med glädje. Öch vare sig det gäller blott umgänge eller 
sång och musik, bildande föreläsningar eller praktiskt hand- 
lande för goda mål, kunna vi såsom inga andra gifva däråt 
den prägel, dylik folkuppfostrande verksamhet bör äga. Ja, 
själfva vår ställning som präster gör oss såsom inga andra 
skickade att samla och ena dem, som nu stå misstänksamma 
eller kalla mot hvarandra, änskönt de äro lemmar i en kropp, 
delägare i samrha arf, bröder i samma hus. — På de sociala 
missförhållandenas utjämnande måste lagstiftningen arbeta och 
arbeta med kraft, ehuru visserligen inga lagar skola kunna 
skaffa dem ur världen. Men radikalare än alla lagar löser 
en annan makt den hotfulla arbetarefrågan och alla sociala 
frågor — Kristi kraft. I samma mån hans rättfärdighet och 
kärlek få makt öfver hjärtan, lösas frågorna. Den kraften är 
oss anförtrodd — må vi bedja om att kunna förvalta den så, 
att den alltmera blir den helgande surdegen i folklifvet. Och 
höra de oss icke, när de kunna gömma sig undan i folk- 
hopen, låtom oss bedja om starkhet och vishet att kunna gå 
till den enskilde för att förehålla honom hans plikt som hus- 
bonde eller tjänare. Ty här finnes visserligen stor skuld å 
ömse sidor, Flat unnast t. cx, de, som bygga höga, ljusa 
hus åt sina djur, men låta sina tjänare bo i kyffen, liksom 
tjänare, hvilka ej visa minsta tacksamhet mot en husbonde, 
som i handling och ord visar, att han vill deras välfärd. 

Rätt måste gifvas åt båda sidor; men icke blott detta: 
ömsesidig aktning och förstående, ja allmännelig kärlek måste 
komma därtill, om icke egoismen och misstänksamheten skola 
förgifta vårt samlif samt slutligen bereda fosterlandets under- 
gång. Och vi behöfva stå samlade och eniga för att stå 
starka, ity att vi äro ett litet folk. Fruktan för vår under- 


gång kan väcka oss; men fruktan är ett allt för dåligt kitt 
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att göra oss till er folk. Aktning för andras rätt, rättfärdig- 
hetskänsla som gifver hvad rätt är, kärlek som gifver det 
med glädje — se där de krafter, som kunna binda oss sam- 
man med starkare band! De krafterna äro lämnade i våra 
händer — de måste gjutas in i vårt folk, att det må lefva; 
de måste bäras fram på alla de vägar, kärleken kan utfinna. 
Då skall fosterlandet varda starkt. Kunna vi därtill öppna 
ögonen för vårt folks härliga forntid, som lofvar det en här- 
lig framtid från Herren, då skall också detta bidraga till att 
gestalta nutiden lyckligare för oss. 

Men hvad var det, mina bröder, som grundade och 
uppbar vårt svenska folks verkliga storhetstid, hvad var det, 
som gaf den dess karaktäristiska, storartade prägel? Icke 
var det ensamt en utveckling af folkets naturliga innerlighet 
och ridderliga egenskaper, icke heller endast den nationella 
resning, som åstadkoms genom Gustaf Vasa — Engelbrekt 
och Sturarne voro såsom frihetshjältar lika storartade; nej, 
dessa krafter voro visserligen mäktigt verksamma, men det 
var en ännu större insats, som gjordes från annat — jag vill 
icke säga främmande — håll, hvilken samtidigt med den na- 
tionella pånyttfödelsen åstadkom vårt folks andliga pånytt- 
födelse från själfva hjärtegrunden. Jag menar naturligtvis den 
på germanisk mark födda evangelisk-lutherska reformationen. 

Då Gustaf Vasa, befriaren, föresatt sig att med Guds 
och den svenska allmogens bistånd bryta sönder sitt folks 
alla främmande bojor, så insåg han, att det romerska oket 
var lika tryckande och nesligt som det danska; den evange- 
lisk-lutherska reformationen bevisade sig för honom såsom 
frigörelsen genom sanningen. Och så blef denna tro den 
väldiga makt, som redan från den nya tidens början gaf vä- 
sentlig karaktär åt Sveriges folk och land; och det var just 
samma tro, 1 gärning omsatt, hvilken föranledde vårt ingri- 


pande i världspolitiken under vår störste konung samt in- 
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ledde vår storhetstid; och det var samma tro, som alltjämt 
fostrade och bar vårt folk, ända tills den delvis på falska 
grundvalar uppförda stormaktsställningen på ett storartadt 
tragiskt sätt störtade samman med den äfven, trots alla sina 
lyten, af lefvande tro besjälade tolfte Karl. Vi må aldrig 
glömma, att det var väsentligen såsom evangeliskt-lutherskt 
folk vi gjort vår största insats i gudsrikets utveckling och 
strider på jorden, och gjort det på ett underbart och härligt 
sätt efter Guds särskilda anvisning. 

Skulle icke detta faktum vara en oförgätlig maning och 
vägledning äfven för nutidens Sverige och särskildt för oss? 
Bör icke denna kraft, den evangeliskt-lutherska tron, vara vårt 
folks dyrbaraste egendom, dess styrka och värn äfven för 
kommande tid? Vi ha dåligt läst historia och göra ett då- 
ligt fosterländskt arbete, om vi icke förstå att bygga på den 
grund, som bevisat sig vara äkta och bärkraftig. Men låtom 
oss då alla, och enkannerligen oss präster, se till, att vi 
vårda, förkofra och utnyttja denna skatt. Icke kunna vi väl 
byta bort det guldet mot främmande metall? Men när vi 
till vårt folk utmynta vårt guld, icke skola vi väl prägla det 
med engelsk, amerikansk eller tysk prägel, utan med den 
svenska och evangelisk-lutherska. Laåtom oss lära af andra, 
se och lära utan fördom, men låtom oss på samma gång 
bygga på den gamla, bepröfvade grunden för tron. Med 
tanken på den betydelse, jag anser mig böra inlägga i be- 
greppen fosterland och fosterländsk, skulle jag vilja tillropa 
eder alla och mig själf: låtom oss blifva ännu mera, än vi 
äro det, ett /fosterländskt prästerskap! Äro vi varma, så 
låtom oss blifva brinnande! 

När vi med allvar arbeta i detta syfte, skall det få sitt 
erkännande: man skall medgifva, att vår svenska kyrka äger 
och fyller en fosterländsk uppgift, liksom hon gjort det. Hon 


måste existera äfven för fosterlandets skull, och hon skall 
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existera, och hon bör göra det såsom evangelisk-luthersk. Och 
hvem säger, att hon icke skall ännu en gång hafva en mera 
älskad och ärad tillvaro än nu bland en del af sina barn. 
Någon herreställning vilja vi icke hafva åt henne — då skulle 
hon åter nödgas att förnedras. Men så visst som hon är 
vår moder, halla vi henne i ära och kärlek samt tro fåst 
uppå, att hon ännu både kan och skall tjäna ett älskadt fo- 
sterland. Denna tro gör oss starka och trogna i vårt arbete. 

Ett fosterlaändskt prästerskap vilja vi förblifva, liksom 
den evangelisk-lutherska kyrkans prästerskap i Sverige alltid 
varit fosterländskt sinnadt. Sverige har en gång ägt ett prä- 
sterskap, åtminstone ett kleresi, hvilket i stort sedt icke var 
fosterländskt; det var danskt mera än svenskt, eller det var 
ett fosterlandslöst, ett exklusivt kosmopolitiskt prästerskap, 
sådant som det katolska så godt som måste vara. Det prä- 
sterskapet och dess kyrka sopades bort af en frigörande, på- 
nyttfödande nationell stormvind, som det prästerskapet in- 
direkt hade varit med om att uppväcka; det sopades bort af 
det frihetsälskande, själfständiga svenska folket under det 
fosterländska konungadömets ledning. Och det gick lätt för 
friska nordanvinden, det gick lätt med denna drifhusplanta, 
den romerska hierarkin, som slingrat sig fast vid evangelii 
lifsträd, men aldrig slagit djupa rötter i den svenska marken. 

Det har sedan varit det svenska prästerskapets ära att 
arbeta för fosterländska uppgifter, som af skiftande art under 
tidernas lopp själfva framställt sig eller kunnat kräfvas af det. 
ÖOckhk det har på dessa "insatt storartad ikraft, så snartidet 
varit visst uppå, att de nya idéerna verkligen befordrade fol- 
kets andliga och timliga väl. Våra lärda skolor och univer- 
sitet liksom vår folkskola äro den svenska kyrkans döttrar. 
Endast den sistnämnda står ännu kvar i sin intima förbin- 
delse med kyrkan. Men förvisso har denna ställning varit 


till gagn, enär vår folkskola intar en rangplats bland natio- 
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nernas skolor. Att yrka på denna förbindelses lösande, eme- 
dan prästen skulle vara kulturfientlig, kan: låta bra i ett 
s. k. »frisinnadt» agitationstal; men det påpekade faktum 
tyckes vara vederläggning nog, och sannolikt skola äfven fri- 
sinnade fosterlandsvänner betänka sig tre gånger, innan de 
beröfva folkskolan hennes mångenstädes enda betydande stöd 
utanför skolhusets väggar. Den svenske prästen skall visser- 
ligen icke svika denna fosterlandets stora bildningsanstalt, 
innan han af fosterlandsfiender motas bort därifrån. 

Den svenske lutherske prästen har varit fosterländsk och 
skall -med Guds hjälp blifva det ej mindre. Prästerskapet i 
Strengnäs stift har icke stått tillbaka för sina ämbetsbröder. 
Ja, redan i den katolska tiden sjöng biskop Thomas här sin 
frihetssång från svenska strängar af stål, en fosterländsk sång, 
hvilken i våra dagar ånyo lefver upp på folkets läppar. Olai 
och Laurentii Petri liksom Laurentii Andre& namn, namnen 
på den nationella kyrkans grundläggare, äro härligt inflätade 
i vårt stifts historia. Laurentii Andree minnesvård här utan- 


för är en talande sten; den manar: varen fosterländske! 


Ant. Flentzberg. 
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Om sanningen. 


Aforismer och reflexioner. 


8 


Med sanning förstår man i allmänhet hvarje af en odis- 
putabel erfarenhet bekräftad uppfattning af en verklighet. 
Därmed har man dock endast uttryckt, hvad som fordras, för 
att någonting skall vara och kunna omfattas såsom sant, men 
hvad sanningen är, därom har man icke fått besked. Dennas 
begrepp har nämligen en omfattning och en innehållsrikedom, 
som man icke genom den angifna definitionen får sikte på. 
I själfva verket är det icke möjligt att i någon definition 
sammanfatta allt, som kan och bör sägas för att åtminstone 
i någon mån få ett begrepp om hvad sanningen är. För att 
emellertid gifva ett uppslag till eller ett underlag för hvad vi 
i det följande vilja uttala om det höga ämnet, så säga vi: 
sanningen är den fullkomliga, allt varande omfattande och 
genomträngande kunskapen. Alltigenom klar och motsägelse- 
lös, är den det rena ljuset, som uppenbarar väsendet af all 
verklighet, och den kraft, som dels dömer och utrensar allt 
falskt och oriktigt eller det, som icke bör vara, dels bekräftar 
och åstadkommer det, som bör vara, och alltså har väsentlig 
rätt att finnas till och att göra sig gällande. Detta, såväl 
inom den rena tankens värld (intellektuell, teoretisk sanning) 
som inom lifvets värld (praktisk sanning). Tanke och handling, 
teori och praxis kunna skiljas åt och gå här i världen ofta 
olika vägar, men sanningen själf är alltid enheten af fullkomlig 
teori och fullkomlig praxis. 

Sanningen är en. Tillvarelsen innefattar visserligen en 
mångfald af förhållanden och områden, och inom hvart och 


ett af dem gälla lagar, hvilkas upptäckande är upptäckande 
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af den sanning, som där (inom hvarje särskildt område) spri- 
der sitt ljus och utöfvar sin makt. Därför kan man tala om 
sanningar (logiska, matematiska, naturvetenskapliga m. fl. 
sanningar) men alla dessa äro strålar af en och samma san- 
ningssol eller af sanningen i hennes särskilda relationer. 

Är sanningen ex, så kan den i sin fullhet finnas endast 
hos en enda. Att det skulle kunna finnas flera hvarandra 
fullkomligt lika sanningssolar med lika betydelse och verknings- 
sätt inom samma förhållanden och områden, är ett antagande 
lika orimligt, som att flera alldeles lika stora hammare skulle 
kunna samtidigt och med lika styrka slå ned på samma punkt 
af samma städ. 

Förhåller det sig så, och har denna ena sanning, så att 
säga, sin verkstad inom /e/a tillvarelsen, ifrån de obetydligaste 
naturting till och med den högsta förnuftsvärlden, så måste 
den vara enheten af fullkomlig intelligens och fullkomligt lif 
och såsom sådan vara tillvarons allt bärande princip och i 
densamma immanent men på samma gång vara något i och 
för sig själf, vara i förhållande till universum transcendent, d. 
ä. fullkomlig personlighet. Är den icke det förra, då vore 
universum af den oberoende, d. ä. sin egen grund och sin 
egen sol. Är den icke det senare, så kan den ej vara källan 
till ett personligt, icke i sig själft grundadt utan meddeladt per- 
sonligt lif, såsom människans, hvilket är otänkbart. Den på 
en gång immanenta och transcendenta (personliga) sanningen 


är Gud. 
II. 


Gud är sanningen. Såsom sådan är och förblir han hvad 
han är och af evighet varit, vi må känna honom eller icke, 
tro honom eller icke, lyda honom eller icke. Han är objek- 
tiviteten själf, i sig evigt afslutad, till sitt väsen oföränderligt 
fullkomlig. Han liknas därför i den H. skrift vid den orubb- 
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ligt fasta klippan, den enda, på hvilken vi kunna uppföra vår 
lefnads byggnad med visshet om, att den skall bestå i alla 
stormar och äfven mot dödens anfall. Men han är en lefvande 
klippa, det fullkomliga personliga lifvet, idel kraft, rörelse och 
verksamhet i enlighet med hans väsen. 

Att söka sanningen är alltså detsamma som att söka 
Gud, och den som finner Gud har funnit sanningen. Detta 
naturligtvis icke så, att han med detsamma skulle ha upptäckt 
alla möjliga sanningar, lärt känna tillvarelsens alla Jagar och 
med sitt vetande inträngt till tingens väsen. Icke heller så, 
att han genast blifvit i personligt afseende fullkomligt sann 
eller har realiserat sitt sanna väsen, men väl så, att han cen- 
tralt vunnit fäste i sanningen, och att denna blifvit den härs- 
kande makten i honom för att småningom genomtränga af- 
ven det periferiska i hans varelse samt lära honom skåda 
världsloppet och tingen i deras rätta ljus, d. ä. i deras för- 
hållande till det, som borde och bör vara, och därmed till Gud. 

Men nu uppstår frågan: hvarest skall jag söka sanningen, 
hvar finns Gud, hvar är han tillgänglig för mig, så att jag 
kan lära känna honom? Svaret på denna fråga är gifvet i 
det föregående. Är Gud, såsom är antydt, i världen immanent, 
så kan man där söka och finna honom. »Guds osynliga egen- 
skaper, både hans eviga makt och hans gudom, skådas ända 
från världens skapelse, när de förstås af gärningarna» (Rom. 
1: 20). »Gud har gjort människosläktet, på det att de måtte 
söka honom, om de tilläfventyrs kunde känna sig för och 
finna honom, ty han är icke långt borta från hvar och en af 
oss, ty i honom lefva vi, röras och äro till» (Ap. G. 17: 26—28). 
Men om universum sålunda uppenbarar Gud, så är det dock 
1 första hand endast de därinom verkande krafterna, som te 
sig för eftertanken, och icke Gud själf. Naturen på en gång 
uppenbarar och beslöjar Gud, och det senare på ett sätt, som 


gör ett sökande af honom på denna väg till ett famlande 
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efter honom (»känna sig för», tNNapdw). Därför kunde ock 
den antika hedendomen äfven i sina mest begåfvade tänkare 
icke komma till någon visshet om Gud; de stannade vid ett 
famlande efter honom, de funno i själfva verket endast hans 
skugga, icke honom själf. Det gäller därför att komma fram 
och upp till honom i hans transcendens eller i hans öfver 
skapelsen upphöjda personliga väsen och lif. Men ingen män- 
niska tränger fram till Guds omedelbara åskådning. »Ingen 
kan se Jehovah och lefva.> Skall därför Gud af oss kunna 
finnas och kännas sådan han är, så måste han komma oss 
till mötes i en uppenbarelse på ett sådant sätt eller i en sådan 
gestalt, att han såsom personlighet blir för oss åtkomlig. Då 
nu ingen människa kan höja sig öfver sin egen ande, så 
kunna vi ej känna något högre, än vi själfva äro, med mindre 
det framträder i en vår uppfattningsförmåga motsvarande be- 
gränsning. Och detta har skett. I inkarnationen, i Jesus 
Kristus, honom som i människonatur är Guds väsens afbild och 
strålglansen af hans härlighet (Ebr. 1: 3), har Gud mött och 
möter oss på ett sätt, som i allo motsvarar vårt behof och 
på samma gång är Guds verkliga, personliga uppenbarelse. 
Och då vi veta och säga, att Gud är sanningen, så veta och 
säga vi också, att Jesus Kristus är sanningen. Att detta inne- 
bär, att han ock är den sanna människan, människan, sådan 
hon bör vara, människoidealet, torde knappast behöfva sägas. 

I Kristus finna vi alltså Gud och endast i honom. Veten- 
skapen söker och finner inom de olika områdena för sin 
forskning allt flera sanningsstrålar och lär sig efterhand att 
allt bättre känna naturen och de underbara lagar, som inom 
henne råda. Toge hon nu sin sak rätt och icke läte den 
mångfald, hvarmed hon sysselsätter sig, bortskymma den stora 
enheten i universum, så skulle hon i hvarje sin upptäckt skåda 
något af Gud, af hans osynliga makt och härlighet, samt falla 
ned och tillbedja. Så gjorde de flesta af de gamla natur- 
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forskarne, en Newton och en Linné, och kanske göra äfven åt- 
skilliga af de nyare så, men alltför många taga härvidlag molnet 
för Venus och finna i sina upptäckter endast medel till veten- 
skapens, d. ä. till sitt eget, förhärligande. 


III. 


Men om den personlige Guden, den himmelske fadren 
endast i och genom Kristus är uppenbarad och för oss till- 
gänglig, hvar finna vi Kristus? En sak är viss: han har lefvat. 
Och hans lif har icke spårlöst försvunnit. Han har lämnat 
efter sig sin bild i de framställningar af hans lif, som gjorts 
af dem, som personligen stodo honom nära. Men icke blott 
detta; han lefver ännu och det icke blott i minnet utan i full 
realitet. Han är en sig i historien ständigt kungörande makt, 
han är hjärtat i mänsklighetens lif. 

Detta kunna understundom äfven de, som äro främmande 
för honom och ofta hans uppenbara motståndare, medgifva, 
åtminstone i visst afseende. Men frågan kan vara, om och 
hvar vi ha en säker och pålitlig väg till honom, om det gifves 
någon säker kunskap om honom, som vi, utan fruktan att 
blifva missledda, kunna tillägna oss. Hans bild, heter det, 
möter oss i de evangeliska berättelserna. Men en bild är ju 
blott en bild och icke själfva verkligheten. Och hvad Kristi 
makt i vårt släkte angår, så består den väl endast i makten 
af några sedliga grundsatser, som han med styrka uttalat, och 
som genom hans lärjungar spridts i världen, där de vunnit er- 
kännande endast därför, att de förut, om ock blott latent, 
funnits i människans sedliga medvetande. Men låt vara, att 
den i evangelierna framställda bilden af Kristus är gripande, 
att den har något lifslefvande i sig, så att den dragit många 
till tro på honom, hvem garanterar för, att den är sann? 
Evangelierna affattades ju en jämförelsevis lång tid efter Kristi 


död på grund af en tradition, hvars bärare icke alltid varit 
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åsyna vittnen till de händelser, de berätta. Att en hel mängd 
legendariskt och fantastiskt har med inkommit jämte det, som 
möjligen är sant, är mer än troligt. Den nyare tidens skarp- 
sinniga och om vetenskaplig akribi vittnande kritik af evan- 
gelierna har betydligt rubbat tillförsikten till äktheten af en 
stor del af deras innehåll, att nu ej tala om de många under- 
verk och andra öfvernaturligheter, hvarpå dessa gamla historier 
öfverflöda, och hvaråt det moderna medvetandet omöjligen 
kan skänka tilltro. Med ett ord, allt som hör till kristen- 
domens uppkomst och tidigaste historia, är alltigenom osäkert, 
och likväl fordrar man af oss, att vi skola därpå bygga ej 
blott hela vår lifsåskådning utan ock vårt evighetshopp. Ja, 
man söker skrämma oss med hotet om evig förtappelse, om 
Mificker tro darpa. 

Invändningarna mot n. testamentet och kristendomen äro, 
som vi höra, icke få och obetydliga. Vi äro dock icke för- 
lägna om svar på dem. Låtom oss till en början höra, hvad 
en alltigenom modern religiös författare har att anföra an- 
gående »Kristus i våra dagar». I sin bok med titel » Vi och 
världsalltet> säger J. Brierley bland annat (sidd. 213 ff.) 
»Hvem och hvad är Kristus i våra dagar? Först och främst 
är han den makt, som döljer sig bakom det n. testamentet. 
Enligt vår moderna uppfattning är han icke så mycket synlig 
Zz dess skrifter som bakom dem. Alldeles på samma sätt som 
vetenskapen i hvarje fenomen finner en uppenbarelse af en 
osynlig, allestädes närvarande kraft, så erfar forskaren i våra 
dagar, då han vänder bladen i de kristna urkunderna, en 
känsla af, att han på hvarje punkt kommer i beröring med 
det mysterium, som möjliggjorde dess tillkomst. Här fram- 
ställer sig för den vetenskapligt anlagde frågans kärnpunkt. 
Ty i hvilken omfattning bristande noggrannhet eller legend- 
artade uppgifter än må hafva insmugit sig i det n. testamentet, 
så finns det ex punkt, i afseende å hvilken dess absoluta till- 
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förlitlighet aldrig kan ifrågasättas. Det återgifver med hela 
noggrannheten af en kemisk våg det intryck, som dess för- 
fattare erfarit af Kristi personlighet. Det fjärde evangeliet är 
ett genljud ur djupet af dess författares själ af den himmelska 
röst, som talat till honom. De paulinska epistlarna låta oss 
förnimma, hvad en af de djupaste människonaturer, som någon- 
sin uppenbarat sig i världen, kände för Jesus. De' särskilda 
författarnes berättelser växla allt efter olikheter i deras indi- 
viduella egendomligheter och ståndpunkt... Men: hvar och en 
på sitt sätt låter oss första, att den Ende, om hvilkenhar 
skref, hade på författaren gjort ett intryck af någonting him- 
melskt, mäktigt och skönt öfver alla mänskliga gränser, och 
i hans själ uppväckt nya krafter och öppnat nya synvidder. 
Men enligt de dynamiska lagarna förutsätter hvarje gifvet in- 
tryck en motsvarande adekvat orsak. Om nu detta var det 
intryck, som gjorts, hvad skall man då icke säga om dess 
orsak? Kristus i våra dagar blir sålunda till att börja med 
den oförlikneliga makt, den hemlighetsfulla ljuskälla, som 
döljer sig bakom det n. testamentets blad.» 

»Men Kristus i våra dagar är också någonting mer, och 
vi kunde t. o. m. i en viss 'mening säga någonting mycket 
Större ran detntestamentetstöRetistusje ik dettanskadalva 
honom ännu inom de begränsningar, som betingades af hans 
lekamliga lif. Men nu se vi honom såsom en andlig makt, 
hvars omskapande herravälde sträcker sig genom tidernas 
åldrar. Psykologiska fakta äro lika verkliga som andra fakta, 
ja, mera, ty de äro de enda, som vi verkligen känna till. Och 
en opartisk forskare i föreliggande fråga har nu att undersöka 
betydelsen af den inre människans Kristus, som uppfyller de 
följande tidernas historia. Vi ha då” att öfverstiga gränserna 
för Judeen och Galileen, öfverstiga gränserna för det världs- 
historiska årtalet 30 och skärskåda betydelsen af den Kristus, 


som uppenbarade sig i en Paulus, en: Augustinus, en Bernhard, 
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en Wesley. Vi hafva därvid att taga med i beräkningen hela 
innebörden och arten af den ström af andligt lif, som allt 
ifrån första århundradet utgjutit sig öfver människornas själar 
och åstadkommit så underfulla verkningar. Hvad är det väl 
för en kraft, som förmår en Ignatius att, sedan han dömts 
till en kvalfull död, med hänryckning hälsa bålet, korset och 
vilddjuren, om han blott kan »nå fram till Jesus Kristus»: 
Detta är ett bland millioner exempel på de inre vittnesbörden. 
Men de peka alla åt samma håll. Det är helt enkelt ett 
oomtvistligt faktum, att för alla åldrar och under alla om- 
ständigheter har Kristus varit själens lif. Ur denna synpunkt är 
Kristus i våra dagar en osynlig världsmakt, som utöfvar sin 
verksamhet i det inre af människornas hjärtan. Och denna 
kraft synes vara lika beständig, lika oföränderlig och lika 
genomträngande som själfva tyngdkraften». 

»Om nu detta är ett obestridligt sakförhållande, hvari 
ligger då förklaringen härtill?" Det finns ett mycket gammalt 
sätt att förklara detta, hvilket veterligen ännu aldrig öfver- 
träffats, och hvars hela betydelse ännu icke tillfullo insetts. 
Det är den förklaring vi- kunna hämta ur historien om den 
helige - Paulus. Ingen mänsklig varelse har stått under ett 
mera djupgående inflytande af Kristi makt, och dock hade 
han aldrig skådat Kristus i lekamlig måtto, och det händer 
nästan aldrig, att han gör någon antydan om hvad som till- 
dragit sig under Kristi jordiska lefnad. Icke desto mindre 
var han besjälad af tron på Kristus såsom ännu lefvande och 
såsom utgörande själfva midtpunkten i människans osynliga 
värld. Hans eget inre lif och däraf följande yttre lefnadsöden 
härröra, såsom han utan återvändo förklarar, från beröringen 
med Kristus i det osynligas värld.» 

Så långt Brierley. Näppeligen skall någon, som icke är 
alldeles förblindad af motvilja för allt, som stöter på religion 


och kristendom, kunna underkänna betydelsen och styrkan af 
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B:s bevis för kristendomen såsom den högsta och väldigaste 
andliga verklighet, som finns och kan finnas. Mänskligheten 
har följaktligen så långt ifrån växt ifrån Kristus, att den fast- 
mer i lika hög grad som någonsin förut behöfver honom, och 
att den endast i honom finner sanningen och lifvet. B. kunde 
också ha tillagt och med slående exempel bevisat, att Kristus 
än i dag tänder en lika stor och ädel hänförelse i mångas 
hjärtan, som den han tände hos så många af de första kristna. 
Äfven våra dagar sakna icke martyrer för Kristi sak. Men 
hvad B. ej vidrört, och som han från den synpunkt han valt 
icke ens kunnat vidröra, är, huru Kristus för en människa blir 
hvad han var för ej blott en Paulus och Ignatius, utan äfven 
för alla verkligt troende under alla tider, deras ljus och lif. 
Därmed hafva vi emellertid i det följande att i korthet syssel- 


sätta OSS. 


INNE 


Med allt erkännande af det, som ofvanföre sagts om 
Kristus bakom evangelierna, och, tillägga vi, äfven bakom de 
öfriga nytestamentliga skrifterna, måste vi betona att, ha vi 
icke i dessa skrifter en i allt väsentligt sann och pålitlig 
framställning af hvem och hvad Kristus är, hvad han talat, 
gjort och lidit, då löpa vi fara att bilda oss en Kristus efter 
vårt eget sinne. Den bild af honom vi tro oss skåda bakom 
evangelierna är kanske icke så alldeles klar, och vi föranledas 
lätt att tyda den efter hvad vi mena motsvara vårt andliga 
behof. Då emellertid en hel del människor ha grumliga och 
långt ifrån sanna föreställningar om dessa behof, så blir den 
Kristusbild de göra sig vanligen en annan än den, som Kristi 
Ande kännes vid. Hvad den vulgära rationalismen ser i 
Kristus, veta vi, och den bild af Kristus, som hänför den svär- 
miske, asketiske munken, är oss ej heller alldeles obekant. 
Och den idealmänniska, som så många Kristusbeundrare i 
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våra dagar prisa, har ett annat utseende än Zinzendorfs blod- 
bestänkte själabrudgum. Men den sanne Kristus saknar all- 
deles icke bestämda drag, äger hvad vi våga kalla en objek- 
tiv gestalt, och den finna vi i evangelierna i förening med de 
apostoliska skrifterna. Om i de förra hans historiska bild full 
af nåd och sanning träder oss till mötes, så finna vi i de 
senare samme Kristus, sådan han gjort sig genom sin Ande 
känd för och i sina lärjungar och i den ursprungliga försam- 
lingen, och det ena med det andra innehåller och erbjuder 
en bestämd lära om honom och om hans verk, allt med hän- 
seende till hvad han och hans lifsgärning har för betydelse 
för den värld, till hvars frälsning han var sänd. 
Förutsättningen för att blifva delaktig af sanningen Z 
Kristus är sanningen 022 honom, och denna meddelas oss just 
genom den kristna läran. Man kan tvista om, hvad eller huru 
mycket af denna lära och därpå byggd kunskap är behöfligt 
för tron på Kristus, men att denna skulle vara möjlig utan 
någon kunskap om honom, är otänkbart. »Huru skola de tro 
den, som de icke hafva hört? Och huru skola de höra, utan 
att någon predikar? Så är tron af predikan, och predikan 
genom Cuds ord,» (Rom. 10:14, 17), >»Genom Guds ord», 
säger aposteln, alltså genom den af Gud uppenbarade san- 
ningen i ordets eller lärans form. En predikan, som icke i 
något afseende meddelar lära och undervisning eller förut- 
sätter, att åhörarne hafva fått sig meddelad en sådan, vore 
en högst egendomlig förkunnelse af sanningen och kommer 
väl att bestå endast i en hop meningslösa och förvirrade 
fraser och utrop. I samma mån, som inom en församling en 
åtminstone någorlunda god elementär kristlig kunskap före- 
finns, kan emellertid det egentligt undervisande, särskildt hvad 
Guds i Kristus utförda stora frälsningsgärningar (det objektiva i 
kristendomen) angår, begränsas och förkunnelsen hufvudsakligen 


gå ut på att psykologiskt, enligt det religiösa lifvets lagar, 
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förmedla kristendomens tillägnelse i en tro, som innefattar 
hjärtats hela öfverlåtande åt Kristus och medför undfåendet 
af hans Ande. Det är på en sådan personligheten gripande 
och till personligt kristligt lif förande predikan, som man i vår 
tid med största eftertryck yrkar. Och man gör rätt däri. Man 
gör väl i att framhålla, det kristendomen icke är en teori, 
en abstrakt lära, utan lif i Gud genom tron och i tron på 
Kristus. Mer än sorgligt vore det, om inom den evangeliska 
kyrkan en predikan skulle komma till stånd, som endast sökte 
inprägla vissa lärosatser och nöjde sig med själlösa under- 
kastelser under vissa, en gång för alla fastslagna, stereotypa 
formler. Likväl måste afgjordt varnas mot det "ensidiga 
betonandet af trosinnerligheten, alldeles som om det vore 
likgiltigt zvad man tror, blott man hängifver sig åt det, som 
man tror på. Eller kanske det vore likgiltigt, om jag trodde på 
Kristus eller Buddha eller Confucius eller en hinduisk helig 
ko eller en fetisch, blott jag vore så hängifven mitt trosföre- 
mål, att jag vore beredd att offra egendom och lif därför? 
Det gifves ingen galenskap, intet vanvettigt, till grof osedlighet 
ledande svärmeri, hvartill icke en människa af hela sin själ 
kan hängifva sig, men om värdet af en sådan tro är väl ingen 
förnuftig varelse tvifvelaktig. Icke subjektiv sanning i och 
för sig, utan den objektiva sanningen i innerlighet tillägnad 
och åtlydd gör från synden fri. Man akte sig därför att under- 
skatta betydelsen af »ren lära». Kommer denna att undan- 
skymma den lefvande frälsaren, så är detta icke lärans utan 
lärarens eller predikantens fel. Och ännu en sak. Man ifrar, 
och med rätta, mot hvarje blott historisk tro, men man har 
icke rätt att polemisera mot den historiska tron såsom hinder- 
lig eller obehöflig för ett sant troslif. Den bildar fastmera 
det nödvändiga underlaget för detsamma. »Den som vill 
komma till Gud, måste tro, azt han är» (Ebr. 11:6). Utan 
tro därpa, ast Kristus lefvat, azz han verkat och uträttat det 


OM SANNINGEN 429 


och det, att han är uppstånden från de döda (jfr Mark. 16: 14; 
Joh. 20:29), och azf han ännu lefver, lär väl ingen hjärtetro 
på honom vara möjlig. »Orsaken därtill, att så många med 
all sin historiska tro lefva främmande för Gud, är i själfva verket 
den, att de icke tro på historien, åtminstone icke såsom en 
dem personligt angående sak. De äro för den alldeles lik- 
giltiga, deras. s. k. tro är vanligen alltigenom tanklös och långt 
ifrån att vara en verklig, djup öfvertygelse om sanningen af 
hvad den heliga historien förmäler om Guds frälsningsverk i 
Kristus, lämna de den därhän». 

En viss sanning ligger likväl i det ofta hörda missvisande 
uttrycket: först tro och lif i Gud, sedan sanning och ren lära. 
Den kristna läran och särskildt en kristen teologi kan endast 
uppbyggas på den lefvande kristliga trons grund. Så måste 
ju Herren draga apostlarna till sig, fästa dem vid sig med 
oslitliga band och meddela dem sin h. Ande, innan de blefvo 
skickliga att vittna och undervisa om honom och hans stora 
frälsaregärning. Men det var dock icke blott det personliga 
intrycket af hans ojämförliga andliga höghet, som drog dem 
till honom, utan äfven hans lära och undervisning. Nu vandrar 
han icke mer lekamligen ibland oss, utan gör sig känd genom 
sin Ande medelst sitt ord, som afslöjar för oss hans härlighet. 
Detta ord, äfven i sina första omedelbara verkningar, säger 
oss alltid något om honom. Detta kan vara ringa, men dock 
tillräckligt och mäktigt nog att draga oss till honom. Och 
följa vi denna dragning, så undervisar oss ordet alltmer, och 
vi vinna en tillväxande kunskap om honom och rotfästas ; 
den sunda läran. Denna gifver ryggrad, fasthet och all- 


sidighet åt vårt andliga lif, som sålunda blir ett lif i sanningen. 


Må 


Kristendomen är Andens religion. Och Anden är san 


ningen och leder till sanningen. (1 Joh. 5:6; Joh. 16:13), i 
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det han vittnar om Kristus och uppenbarar honom i hans 
fullhet af nåd och sanning för den troende själen. I samma 
mån den troende sålunda lär känna Kristus, förvandlas han 
till hans bild från härlighet till härlighet (2 Kor. 3:18). Till 
denna bild hör, enligt den moderna teologien, delaktigheten 
af Kristi religiösa medvetande. Detta framhåller denna teologi 
äter och åter såsom kristendomens ett och allt. Vi kunna i 
viss mån erkänna sanningen häraf men endast under några 
oeftergifliga förutsättningar med däraf följande konsekvenser. 
Först och främst betona vi, att försoningen i Kristus såsom 
enheten af hans person och verk är en objektiv, all personlig 
kristendom betingande verklighet. Dess korrolarium är synda- 
förlåtelsen eller rättfärdiggörelsen af nåd för Kristi skull genom 
tron utan all gärningsförtjänst. Allt kristligt lif, all sann hjärte- 
frid har sin källa i denna Guds nådeshandling med den troende, 
följaktligen ock delaktigheten af Kristi religiösa medvetande. 
Undanskjutandet af den objektiva försoningen i dess hela 
kristendomen bärande kraft kan endast äga rum på grund af 
undanskjutandet eller förringandet af en annan verklighet, som 
dock är det påtagligaste af allt i denna värld, nämligen syndens 
fruktansvärda, all mänsklig vishet och kraft trotsande verklig- 
het. Om försoningen i nyss angifven bemärkelse och i följd 
däraf om synden har den moderna teologien icke synnerligen 
mycket att säga. Icke så, att hon icke kan bruka många 
ord om synden, men så att hon icke vill fatta den i dess 
djup och såsom den erfares i hvarje hjärta, i hvars afgrunder 
den gudomliga lagen, särskildt i dess personliga uppenbarelse 
1 Kristus, fått kasta sitt ljus. Det går ovedersägligen ett 
pelagianskt drag igenom den moderna teologiens uppfattning 
af synden och af människans naturligt sedliga kraft. Det står 
dock både enligt den H. skrift och all djupare andlig erfaren- 
het fast, att frälsningen från det onda, fridlösa samvetet aldrig 
vinnes utan genom tron på Kristus för oss, låt vara att per- 
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soner med ideel läggning men utan grundlig själfkännedom 
kunna nöja sig med en ideel Kristus och af honom mottaga hälso- 
samma sedliga intryck. Att detta dock skulle vara detsamma 
som hans efterföljelse, lär väl icke kunna påstås. I samman- 
hang med det nu sagda står den andra antydda förutsättningen, 
som består däri, att man gör allvar i erkännandet däraf, 
att synd vidlåder och mer eller mindre grumlar den andliga 
blicken hos äfven utvecklade kristna, och att alltså deras 
religiösa medvetande aldrig kan blifva fullkomligt eller fritt 
från ensidigheter och misstag. Icke blott i början af sitt 
kristliga lif utan under hela dess fortgång måste den kristne 
af Kristus och hans Ande undervisas om och uppfostras till 
ett allt renare religiöst medvetande, utan att dock hinna till 
Kristi fullbordade åldersmått i detta afseende. Men Andens 
undervisning kan icke lösgöras från Kristi ord (jfr Joh. 15: 2), 
Sc]NWdet ordet ha vi In testamentet. Men nu synes endel 
af den moderna teologiens koryfeer vilja ha det så, att sedan 
man undfått Kristi Ande eller blifvit delaktig af hans religiösa 
medvetande, så kan man utsträcka Pauli ord, att den andliga 
människan bedömer allting (1 Kor. 2: 15), därhän, att man har 
rätt och plikt att förhålla sig kritiskt till Jesu ord, sådana de 
finnas i n. testamentet. Man sysselsätter sig därvid icke blott 
med det, som evangelierna berätta om hans verk och gärningar 
(t. ex. hans underverk), utan äfven med det han talat angående 
Gud, sig själf och i allmänhet om det, som i egentlig mening 
faller inom det religiösa och etiska området. Man kan icke 
utan vidare, säger man, såsom verkliga ord af Kristus anse allt, 
som evangelierna lägga i hans mun, ty de mellanhänder, genom 
hvilka hans ord gått, ha nog satt sin prägel på dem, så att 
de blifvit mer eller mindre oriktigt uppfattade och återgifna. 
Att för öfrigt Kristus såsom ett barn af sin tid delat dess 
fördomar icke blott i naturuppfattning och angående de gam- 


maltestamentliga legendartade berättelserna, utan t. o. m. an- 
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gående tillvaron af en ond andevärld med satan till hufvud- 
man och hans och hans demoners inverkan på människorna 
ända till besatthet m. m., det tages för gifvet. Alltså, Kristus 
har lefvat, men om hvad han talat och verkat hafva vi ingen 
visshet. I n.: testamentet träffa vi jämte det myckna, som 
kan vara sant, icke så litet, som dels är osäkert, dels tydligen 
oriktigt. Därför är kritik nödvändig, och det är det kristliga, 
särskildt det modernt kristliga medvetandet, som har att upp- 
träda som domare härvidlag. Allt hvad som stöter detta 
medvetande måste elimineras från det verkligt kristliga, och 
detta äfven om därvid skulle medfölja mycket, som framställes 
såsom Kristi egna ord. Hvad innebär nu allt detta? Månne 
icke det, att den kristnes religiösa medvetande afgör, hvad 
som verkligen tillhör Kristi eget religiösa medvetande, och 
det fastän den kristnes religiösa medvetande endast är en 
reflex af Kristi medvetande och aldrig kan nå dess fullkom- 
lighet, alldenstund den kristne aldrig hinner till Kristi synd- 
frihet, att nu ej tala om Kristi alldeles enastående förhållande 
till Gud, såsom det människovordna logos. Och detta skall 
nu vara den Andens religion, på hvilken Aug. Sabatier och 
andra med honom bjuda oss. En argare subjektivism kan väl 
knappast tänkas. Dessutom rör sig denna teologi i en be- 
ständig cirkel. Den kristnes religiösa medvetande är en åter- 
spegling af Kristi medvetande. En gång af honom mottaget, 
vänder det sig kritiskt mot honom. själf för att bestämma, 
hvad som verkligen ingår i hans religiösa medvetande, och 
hvad som måste utmönstras därifrån, sådant det framträder 
1 de ord, n. testamentet tillskrifver honom. Under tiden måste 
man dock stadigt alltmer och renare tillägna sig Kristi med- 
vetande, och så undan för undan. Och huru går det väl med 
den auktoritet, som dock äfven långt gående moderna andar ej 
vilja frånkänna Kristus? Felet i den moderna teologiens upp- 
fattning af auktoriteten, ett fel, som är orsaken till hennes 
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vacklande hållning och till den omnämnda cirkeln, är, att hon 
ej vill eller kan fatta den sanna religiösa auktoriteten såsom 
på en gång en inre och en yttre. En inre, ty den är Andens 
auktoritet; en yttre, ty det finns mycket i Kristi, d. ä. den 
personliga, den gudomliga sanningens vittnesbörd om Gud, 
om sig själf och om Guds rike, som icke kan ingå i vår zu- 
varande erfarenhet, utan som vi måste tro på utan att se 
(Joh. 20: 29), och som likväl har ett bestämmande inflytande 
på vårt kristliga lif. 

Mot alla dessa den moderna teologiens besynnerligheter 
och missvisningar sätta vi gammaltroende lutheraner detta: Vi 
ha i bibeln, särskildt i n. testamentet, sanningen i formen af 
en bestämd lära, som vi finna dels i Kristi egna ord, dels i 
hans apostlars, som han särskildt kallat och utrustat till att 
vara hans vittnen, och hvilkas vittnesbörd vi mottaga såsom 
fullt öfverensstämmande med hvad Kristus velat ha förkunnadt 
såsom hans evangelium. Vi äro i tron öfvertygade därom, 
att Gud i gamla testamentet talat genom profeterna och i 
tidens fullbordan genom Sonen (Ebr. 1: 1), samt att apostlarna 
meddelat det, som är oss skänkt af Gud, icke som mänsklig 
vishet utan med ord, som Anden) lärer. (1-IKor2:12, 13), men 
vi vilja ej veta af en inspirationsteori, som gör de heliga för- 
fattarne till vilje- och tanklösa maskiner. Vi se fastmera, huru 
Anden för sina ändamål tagit i beslag de heliga författarne, 
sådana de hvar och en efter sin individualitet och särskilda 
begåfning äro, och då han ledde dem till sanningen i Kristus 
(Joh. 16:13, 14), så garanterade han dem icke ofelbarhet i 
sådana stycken, som falla inom mänskligt förstånds och mänsk- 
lig forsknings område. Ty icke rent naturliga utan andliga, 
för människotanken oåtkomliga ting äro föremål för hans 
uppenbarelse (jfr. I Kor. 2:7—9). Men vi tillägga, att hvilka 
skenbara eller verkliga brister än må vidlåda periferien i bi- 
belns framställningar, så göra de oss icke några bekymmer, 
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eftersom de icke göra de gudomliga frälsningsgärningarna 
osäkra eller angå den i Kristus öppnade frälsningsvägen. Viäro 
i allmänhet inga bokstafsträlar och taga icke Herrens ord såsom 
en lagkodex, som kräfver en i allo bokstaflig uppfattning och upp- 
fyllelse. Vi handledas därvid af hans egen faktiska tolkning af 
många hans utsagor, såsom t. ex. af budet om att, då vi blifva 
slagna på den ena kinden, vända den andra till (jfr Joh. 18:22, 23) 
eller om otillåtligheten af edgång (jfr Matt. 26:63, 64). Vi 
mena oss i allmänhet vara begåfvade med sundt förnuft, som 
tämligen lätt lärer oss förstå, hvad som i Kristi ord har sym- 
bolisk betydelse eller i paradoxal form inskärper en viktig 
sanning, och hvad som måste fattas bokstafligt. Vi söka för 
öfrigt förklara skrift med skrift och äro öfvertygade om, att 
den ödmjuke, uppmärksamme bibelläsaren icke behöfver sväfva 
i ovisshet om hvad Herren och hans apostlar förkunna såsom 
Guds ord. Under detta ord böjer han sig i troslydnad. Vi 
göra icke vårt religiösa medvetande till domare öfver uppen- 
barelsen, utan vi äro angelägna om, att vara endast och allenast 
lärjungar till Herren och hans apostlar. Af dem lära vi, i samma 
mån vi lyda dem, hvad kristligt religiöst medvetande är, men 
akta oss för att mena, att vi dart äro eller kunna blifva full? 
komliga, ty vi veta och känna hvarje dag, att vi ha något att 
dragas med, som heter synd, och därför icke äro säkra för faran 
af misstag och villfarelse. Vitro oss i vårt förhållande till bibeln 
vara efterföljare af Luther, han, som väl om någon visste, 
hvad »en kristen människas frihet» är, och brukade denna 
frihet äfven i förhållande till bibeln, men på samma gång så 
starkt höll på bokstafven, där han fann den oemotsäcgligt klar 
och bestämd, att han hellre satte allting på spel än att vika ifrån 
den. Likasom han tro och veta vi, att den H. skrift, organiskt 
betraktad, är Guds ord, som undervisar oss till frälsning genom 
tron på Kristus. Vi tillbakavisa beskyllningen, att bibeln för 


oss är en »pappersgud», men vi göra fullt allvar af, att den 
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är ett omistligt nådemedel, så att vi icke veta och icke vilja 
veta af något annat medel för att vinna kännedom om Jesus 
Kristus och det rike, hvars konung han är. Vi veta och hafva 
erfarit, att hans ord, bevaradt åt oss in. testamentet, är anda 
och lif, och vi betacka oss för hvarje ord eller lära, som vill 
skjuta det åt sidan. Och såsom vi äro öfvertygade därom, 
att det var Herrens Ande, som ledde fäderna att i den H. 
skrift upptaga just de böcker den innehåller, så äro vi ock 
förvissade därom, att samma i kyrkan verkande Ande aldrig 
tagit och aldrig tar deli de läror, som afvika från den gudom- 
liga uppenbarelse, som möter oss i den H. skrift, och lika visst 
som Kristus är för oss auktoriteten i allt, som hör till Guds 
kännedom, och därmed ock i allt, som hör till frälsningshistorien, 
så är ock Skriften vår auktoritet i sitt vittnesbörd om Kristus. 
tjväldetranrn bibelns Kristus: vi tro par och iekel nagon annan. 
han må för öfrigt ha hvilka drag som helst. 

Vid allt detta glömma vwvi ej, att vi tillhöra ett kyrko- 
samfund, som har sin från de öfriga partikularkyrkorna skilda 
karaktär. Den lutherska kyrkans lärouppfattning och däraf 
följande egendomliga utprägling af kristligt lif hafva vi i hennes 
bekännelse. Det ljus, som Herren skänkt oss genom det 
sextonde århundradets reformation, utstrålar från denna be- 
kännelse, och då det väl är ett odisputabelt faktum, att vid 
den andliga brytning, som reformationen medförde, ett gudom- 
ligt initiativ gafs till en ny och renare utveckling, och att ett 
andelif bröt fram, som i kraft aldrig sedan dess haft sin like, 
så tillerkänna vi vår kyrkas bekännelse ett enastående värde. 
Vi vörda därför i den ett i allt väsentligt rent uttryck för 
den kristliga sanningen. Vi anse den ock för det kyrkliga 
enhetsband, hvars slitande skulle splittra kyrkan i atomer och 
förorsaka kristendomen i vårt land en obotlig skada. Men 
vi ha ock på lifvets väg erfarit dess profhållighet, och genom 


det ena och det andra har den för oss blifvit en auktoritativ 
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ledare till ett rätt skriftförstånd och ett värn emot en äfven 
oss frestande subjektivism. Men på hennes bokstaf svärja vi 
icke. Vi förstå att skilja mellan hennes oföränderliga sannings- 
kärna och inflytelserna af den tids teologi, som på henne i 
viss mån satt sin prägel. Ty endast Skriften är, också efter 
bekännelsens uttryckliga bestämmelse, den enda normen och 


domaren i frågor, som angå kristlig tro och kristligt lif. 


NE 

Sanningen har blifvit oss uppenbarad. I Kristus har den 
stigit ned från den eviga sanningens värld, och den är nu 
icke långt ifrån någon af oss. Den är oss »nära i vår mun 
och i vårt hjärta» i Kristi ande och lifsord. Kunna vi fatta 
den i dess fullhet? Abp. Paulus svarar härpå: »Vi förstå endels 
och profetera endels.> Vår kunskap är och blir ett styckeverk. 
Likväl säger Herren, att Anden skall leda oss till Aela san- 
ningen. Det ena som det andra är sant. Endast småningom 
och likasom i små portioner kunna vi tillägna oss sanningen, 
och då vi söka att bit för bit sammanfoga, hvad vi lyckats 
inhämta, till ett helt, så blir af detta med möda samlade hela 
dock iplott! ect stycken afrdetiverkliot nella Vilande 
vårt förstånd, vår kunskapsförmåga är i hög grad begränsad, 
och tillvaron har snart sagdt otaliga för oss olösliga gåtor. 
Vårt eget väsen är för oss en hemlighet, och utöfver det 
fenomenala i tingen sträcker sig icke vårt vetande, och ju 
mer vi tillväxa i insikt, med desto djupare ödmjukhet måste 
vi erkänna, att vi intet veta. Vid allt detta bör icke förgätas, 
att den centrala sanningens kännedom håller jämna steg med 
vari tillväxt) i helgelsestölyg harar fragalom en unstisttasom 
förmedlar sant personligt lif. Jag känner sanningen endast i 
samnfa. man jag låter mig af den frigöras (Joh. 3:32) tran 
träldomen under den själfviskhet, som är syndens väsen, eller 


med andra ord, i samma mån jag lär mig att älska såsom 
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Kristus älskade. Den i visst afseende genombildade teologen 
kan vara alldeles främmande för den väsentliga sanningen, 
under det att den enfaldiga, Gud hängifna kvinnan har trängt 
fram till densamma, fastän hon icke är i stånd att definiera 
ett enda religiöst begrepp. Man kan ha bemäktigat sig san- 
ningens form utan att ens ha fått öga för sanningen själf. 
Och hvad angår det myckna talet om att vi hafva att i oss 
upptaga Kristi religiösa medvetande, så göra vi, såsom förut 
är betonadt, bäst att icke tilltro oss att kunna mäta djupet 
af detta medvetande, ty han, som ägde det, bar inom sig 
gudomens fullhet lekamligen, och upp till hans höjd hinna vi 
ej. Icke desto mindre gälla utan afprutning Herrens ord, 
att Anden skall leda oss till kela sanningen. I själfva verket 
äger hvarje pånyttfödd och af Guds Ande upplyst själ väsent- 
ligen den hela, ostyckade sanningen. Den är i henne nedlagd 
såsom ett" frö med evig lifskraft, som endast har att växa 
och utvecklas, för att själen skall hinna till Kristi fullbordade 
aldersmått. Men denna utveckling afslutas icke här i lifvet, 
den behöfver och har en evighet för sig, ja, själfva evigheten 
bringar det icke därhän, att människan kan säga, att hon har 
sanningen såsom Gud äger den, ty detta vore ju detsamma, 
som att hon blifvit — icke såsom Gud, icke lik honom, utan 
att hon blifvit — Gud. Visserligen blir den troende, när han 
får skåda sin frälsare ansikte mot ansikte, honom i den me- 
ningen fullkomligt lik (1 Joh. 3:2), att han blir såsom en ren 
spegelbild af honom, men ingen af de många förhärligade 
gudsbarnen återkastar hans bild i samma grad, ty ändock de 
saliga lysa såsom solen i deras Faders rike, så är dock deras 
värld såsom en strålande stjärnhimmel, där den ena stjärnan 
gar öfver den andra i klarhet, under det att ingen af dem 


lyser såsom den utöfver allt mått lysande frälsaresolen själf. 


Vår tid berömmer sig af sin hänsynslösa sanningskärlek. 


Den vill ha reda på sanningen j alla afseenden, kosta hvad 
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det vill, följderna må blifva hvilka som helst. Eller såsom 
en ungdomlig sanningsifrare sade: »jag vill sanningen, om 
den ock skulle föra mig till helvetet.» Detta låter ju stolt 
och stort, fastän nog låter antagandet, att sanningen möjligen 
kunde leda till helvetet, till lögnens och mörkrets fasansfulla 
rike, något besynnerligt. Men låt vara, vi taga orden såsom 
uttryck för ett sanningssökande, som icke skyr några offer 
för att vinna sitt mål. Nekas kan ock icke, att forskningen 
1 vara dagar spänner hvarjestiber till det! ytterstarorsatem 
den mån det är möjligt, tränga in i tillvarons alla vrår och 
vinklar för att lära känna och afslöja dess hemligheter. I sitt 
bemödande att icke låta sig förvillas af något sken är tiden 
genomgående kritisk. Ingenting, som ej uthärdar den nog- 
grannaste pröfnings skärseld, får godkännas, en sak som 
dock icke hindrar, att hypoteser i rikt mått användas för att 
komma framåt i forskningen, hvarvid ej sällan hypoteserna allt 
för lätt förklaras ha blifvit bestyrkta såsom verklighet och 
sanning. Ett sådant förhastande upptäckes dock förr eller 
senare, och så gripes uppgiften an på nytt. Vid allt erkän- 
nande af vetenskapens i allmänhet redliga arbete, måste dock 
åter erinras, att ehuru sanningen alltid är en i sig harmoniskt 
sammanfattad, oföränderlig storhet, som aldrig kan komma i 
strid med sig själf, så bryter den sig likväl i många strålar, 
och dessa kunna inför den mänskliga, begränsade och långt 
ifrån ofelbara uppfattningen te sig såsom hvarandra motsägande 
och oförenliga verkligheter. Från ödesdigra misstag i detta af- 
seende räddas man endast genom att såsom ett nödvändigt och 
oeftergifligt postulat fasthålla, att sådana motsatser endast kunna 
vara skenbara, och att det tillhör vetenskapen att energiskt arbeta 
på deras lösning. Därför får aldrig t. ex. en naturvetenskap- 
lig sanning så urgeras, att den kommer i strid med obestrid- 
liga psykologiska fakta. Att människan är en tänkande och 


viljande ande, är lika faktiskt, som det gifves något, som heter 
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materia, och som icke är och aldrig blifver ande. Att nu 
neka anden och en andlig värld, därför att dess påtaglighet 
icke är likartad materiens, att icke vilja antaga denna världs 
verklighet därför, att man för sin del ej af den har någon 
känning, eller emedan man icke kan på kemisk väg komma 
åt dess substanser, det borde väl minst en verklig vetenskaps- 
man tillåta sig. Detta blir ju att neka synförmågan, därför 
att man icke kan upptäcka den på ögats näthinna. Synför- 
mågan kännes genom en erfarenhet, som den blindfödde icke 
har, men skulle han på grund däraf neka dess tillvaro, så skulle 
man anse honom sakna förstånd. De andliga tingen åtkommas 
också endast på erfarenhetens väg, och den som icke har 
någon erfarenhet i detta afseende, han saknar helt enkelt 
organ därför, han är icke i besittning af det andligt seende 
öga, som heter tro. Men därför att han saknar detta inre 
sinne, har han icke rätt att påstå, det alla andra sakna det, 
eller att de ej kunna ha den erfarenhet, han själf ej kunnat 
göra. Hvad man skulle säga om en blind, som påstod, att 
ingen synförmåga funnes, det kan med all rätt sägas om 
materialister, som neka andens tillvaro. Den blinde begår 
icke en sådan dumhet, ty han är omgifven af seende män- 
niskor, som kunnå för honom beskrifva hvad de se, och han 
har förmånen af deras ledning på för honom obekanta vägar, 
men den andligen blinde tvekar icke att neka tillvaron af en 
himmelsk värld, och det fastän det gifves många, som se 
och lefva i denna värld, vittna om den och bevisa med sin 
vandel, att deras vittnesbörd är uppriktigt. Saken är den, 
att den andligen blinde tror sig vara seende, hafva den rätta 
insikten i tingen, under det att alla dessa okunniga människor, 
som tala om, att de gjort bekantskap med Gud och hans 
rike, regeras af inbillningar och hallucinationer, öfver hvilka 


han, den skarpsinnige, lärde vetenskapsmannen, är ofantligt upp- 


höjd. (Joh: 9:41). 
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Hvad är i motsats härtill vetenskapens uppgift? Icke 
blott att ta reda på ett och annat sant och verkligt inom det 
ena eller andra lifsområdet, utan att med erkännande af att 
alla enskilda sanningar äro momenter i den väsentliga san- 
ningen, söka att lära känna denna centralsanning för att i 
den inordna alla de särskilda sanningarna, eller med andra 
ord, det tillhör vetenskapsmannen att icke ensidigt så hänga 
upp sig på det han upptäckt inom sin specialitet, att han ej 
förmår gifva rätt åt dem, som häfda det berättigade af andra 
ståndpunkter, belägna inom områden, inom hvilka de äro 
sakkunniga, trots det att dessa områden äro för honom (veten- 


skapsmannen) obekanta och innehålla ting, som skenbart äro 


8 
oförenliga med de ting och förhållanden han närmast har att 
göra med. Men skall han i detta afseende kunna ha eller 
erhålla en vidgad blick, då fordras af honom mer än ett 
vanligt naturligt skarpsinne, nämligen vetenskaplig ödmjukhet 
och en i djup mening personlig sanningstörst, ett hjärta, som 
trängtar efter det själen renande ljuset och det odödlighets- 
människan inom honom mättande lifsbrödet. 

Och till sist, By Bjornsons, bevingade ord »attrvatlen 
sandhed>»! Ja, nog behöfs påminnelser härom, ty världen är 
full af hyckleri och lögner af alla slag, icke minst af kon- 
ventionella lögner. Och dock, huru skulle det komma att se 
ut ibland oss, huru skulle umgänget människorna emellan 
blifva, om hvar och en skulle för hvar man och under hvilka 
förhållanden som helst blotta sin tankevärld, uppenbara alla 
själsrörelser, äfven de tillfälligaste, och alltså visa sig just 
sådan han är? Jag har tilläfventyrs fått för mig, att en person 
icke är fullt ärlig i handel och vandel. När jag kommer i 
beröring med honom, bör jag »v&e&re i sandhed>, och se till, 
att han icke får hysa några falska föreställningar om min upp- 
fattning af hans karaktär. Det. tillhör mig därför att med 


ord och gärning låta honom veta, att jag anser honom för 


OM SANNINGEN 441 


en skurk. Han skall å sin sida ådagalägga lika uppriktighet 
och låta mig så tydligt som möjligt förstå, att han finner mig 
långt ifrån att vara något helgon. Och på sanfma sätt i 
lifvets alla förhållanden; mutatis mutandis förstås. Hvilket 
härligt samlif skulle icke detta »varande i sanning» medföra! 
Mycket kunde vara att säga härom, men det må vara nog 
att påpeka, att, om man vill åstadkomma ett veritabelt hund- 
krig mellan människorna, då skall man blott konsekvent 
tillämpa den Björnsonska uppmaningen. Vore vi, hvad vi 
borde vara, sanna människor, människor, som i allo motsva- 
rade vårt egentliga väsens kraf, eller syndfria, heliga varelser, 
lefvande den fullkomliga kärlekens lif, då vore det ingen fara 
vid, att vi vore för hvarandra genomskinliga såsom rent glas. 
Men sådana vi nu en gång äro, göra vi bäst att visserligen 
aldrig ljuga men ej heller utan vidare exponera vårt inre för 
allas blickar. Och under det att vi sträfva efter sanning, så 
böra vi icke förgäta, att sanning utan kärlek alldeles icke är 
sanning i djupare mening utan en skenfager form, hvari vår 
själfviskhet kläder sig. Och själfviskheten är synden. Aldrig 
regeras en människa mer af lögnen, än när hon med hög- 
tidligt sanningsallvar angriper en annan för grandet i hans 
öga, under det att hon noga vaktar sig för att söka ta reda 
på bjälken i sitt eget. Aldrig är ondskan giftigare, än när 
den med salvelsefulla miner och läspande tunga hudflänger 
nästan under beklagande, att sanningen tvingar till blottande 
af hans fel och brister. Den i själfviskhetens tjänst brukade 
sanningen blir det ondas tjänarinna. Men den som älskar, 
såsom Gud älskar, han är i sanningen och gör sanningen. 
Endast i Herrens skola lära vi oss att på rätt sätt »vere i 
sandhed»>, i det att vi i allt högre grad få erfara uppfyllelsen 
af denna vår bön: »Fader, helga oss i din sanning, ditt ord 
är sanning.» Carl Norrby. 
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Hilligenlei 
af Gustav Frenssen. 


En litterär och apologetisk studie. 


Gustav Frenssens namn har varit världsbekant, sedan 
han för några år sedan sände ut i världen sin stora, ovanligt 
förträffliga bonderoman »Jörn Uhl», som, öfversatt på alle- 
handa språk, väl har lästs af hundratusenden, af de festa, 
efter hvad vi tro, med glädje och etisk behållning. Icke 
mycket mindre läsekrets torde hans senaste arbete, »Hilligen- 
lei», ha vunnit på räkningen af såväl det förut frejdade för- 
fattarenamnet som den stora författaretalang, som dokumenterat 
sig äfven här. Kanske äfven en tredje faktor bidragit till 
bokens renommé och spridning: dess direkta förhållande till 
den moderna tyska s. k. teologiska forskningen och det 
kristna evangeliet. 

Då man betänker den stora läsekrets ett sådant arbete 
har och skönlitteraturens i allmänhet stora betydelse så- 
som dels exponent af, dels faktor i folkens själslif, få sådana 
arbeten som dessa icke förbises eller bagatelliseras af en 
kyrka och ett prästerskap, som vilja förstå sin tids människor, 
som vilja vara något realt för dem och gifva något aktuellt 
åt dem. Det är därför vi våga påkalla denna tidskrifts lä- 
sares uppmärksamhet för några lekmannatankar öfver ifråga- 
varande författarskap. Att recensenten både teologiskt och 
kyrkligt sedt är lekman, är för ändamålet ifråga kanske sna- 
rare till fördel än till nackdel. Vi vilja se saken an väsent- 
ligen från fyra synpunkter: den estetiska, den etiska, den 


sociala och den religiösa. 
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Hvad som redan gaf »Jörn Uhl» ett så stort rum i män- 
niskornas hjärtan, var den äkta episka bredden, den objektiva 
svalkan och lugnet, den påtagliga natursanningen, den friska 
etiska sältan och den manligt hjärtliga hemlandskänslan, som 
lider med det sjuka och skefva hos sitt folk och glädes oför- 
ställdt åt det friska och praktiskt starka hos det. Det reli- 
giösa problemet skymtar där blott då och då och tillåter 
tolkningar ät olika håll.  Åtskilligt, som en läsare af »Jörn 
Uhl» aldrig kom på det klara med — och det gäller fram- 
för allt det sistnämnda problemet — har i »Hilligenlei» kommit 
Wöklart Belysning  .. omen tyvärr ej tillbglädje för hvarje 
läsare. 

Samma breda penselföring som i »Jörn Uhl» återfinner 
man i »Hilligenlei», samma konstnärliga ärlighet och, så vidt 
vi kunna döma, samma säkra blick på lokala och folkliga 
karaktärsdrag, samma trygga humor och välmotiverade mo- 
raliska satir, samma tendens till sann verklighet och praktisk 
duglighet på alla lifsområden. Platsen för de båda epos är 
också densamma: Väst-Holsteins marskland, författarens kära 
hembygd, där hans skapande fantasi rör sig med samma hem- 
vana säkerhet som »en fisk i vattnet». Medan »Jörn Uhl» 
är ett bondeepos, är »Hilligenlei» ett borgerligt sådant, dvs. 
det är forlagdt till en holsteinsk småstad vid Nordsjökusten, 
och de handlande personerna äro så godt som allesammans 
af småborgerlig samhällsställning. 

Stadens namn »Hilligenlei» betyder heligt land, och bo- 
kens röda tråd är att framhålla, dels hur långt det är »from 
sounds to things» i fråga om denna helighet, dels ock hur 
en och annan Hilligenleibo verkligen försöker att i lifvet upp- 
täcka och förverkliga ett heligt land på sin hemtorfva — för- 
söker och äfven på sitt sätt lyckas. Hur bra det lyckas, 


blir dock en öppen fråga, beroende på, hur ense man kan 
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bli om författarens »helighets»-begrepp. Men härom mer 
längre fram. 

Bland bokens litterära förtjänster skynda vi att framhålla 
ett par. 

Såsom marskländare älskar Frenssen hafvet och känner 
lifvet på hafvet så godt som trots någon fackman. Det är 
också i högsta grad conz amore han målar sina sjötaflor, ex- 
empelvis i 9:de kapitlet, där det allt igenom depraverade 
lifvet ombord på den ruskiga barken Klara bildar en i och 
för sig vidrig, men såsom bakgrund för följande kapitel arti- 
stiskt värdefull kontrast mot det friska, sunda lifvet på den 
härliga fyrmastaren Goodefroo. 

Helt enkelt dråplig är den satiriska teckningen af atmo- 
sfären inom en dussinhaltig landsortspräss med dess kaos af 
okunnighet, inskränkthet, feghet och allsköns moralisk hum- 
bug, sådant allt detta möter i Heine Wulks officin. 

Som en vacker motsats till detta elände må bemärkas 
den förträffliga skildringen af den ideella insidan af ett duk- 
tigt och ädelt köpmanslif, såsom vi finna det tecknadt sid. 185 
i den svenska öfversättningen. Denna passage kunde vara 
värd att i stora stilar sättas upp öfver dörren till hvarje 
handelsskola och affärslokal. 

"Han var en duktig köpman och åtnjuter ännu i dag högt rykte såsom 
en kall och försiktig affärskarl. Men trots all affärsduglighet och affärsklok- 
het glömde han aldrig den inre, ideella mening, som ligger i köpmannens 
kallelse. Han talade med stor och djup bitterhet om de köpmän, som mena, 
att deras lefnadsmål är att förtjäna pengar, och uttalade kloka och förträffliga 
ord om en annan köpmans sanna kungarike, hvilken sörjer för att ingenting 
af värde förkommer på jorden, utan att allt, hvad jorden producerar, till all- 
män nytta föres hit och dit och fördelas öfver jordklotet, så att det på sin 
rätta plats kommer människorna till godo till att afvärja nöd och höja lefnads- 
glädjen. Han gick, när han hade tid, långa stunder af och an med mig i sin 


vackra trädgård och bidrog att med dessa tankar vidga mina vyer och ut- 
veckla mitt hjärta." 
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Det erotiska momentet är starkt i »Hilligenlei», starkare 
än i »Jörn Uhl». Man har härom anmärkt, att Gustav Frens- 
sen fört fram i litteraturen en ny erotisk typ; och det är icke 
så alldeles utan. Det nya kunde sägas ligga i det naturalis- 
tiskt oförfalskade och naturalistiskt obehärskade. Därmed är 
sagdt både godt och ondt om saken. Här saknas alldeles de 
gamla dygdiga romanhjältinnornas hypernaturalistiskt ljusblå 
kärlek, som väl knappast finns till i verkligheten eller, om 
den finns till, icke är naturligt mänsklig, utan en konstprodukt. 
Här saknas lika mycket detta erotiska kvalm, denna »intres- 
santa», »glödröda lidelsefullhet>, som uppträder så pretentiös 
hos våra »moderna» författare. Det är ej budoarens, utan 
friska luftens kärlek man möter i »Hilligenlei». 

Detta bör erkännas. Men på samma gång måste be- 
klagas, att Hilligenlei-erotiken i all sin friluftsnatur saknar 
etisk kultur. Äktenskapets impuls och bärande motiv är här 
den sexuella driften och den naturliga längtan efter moder- 

, skap. Och bägge delarna framstå till den grad animalt, att 
det knappt finns rum för någon högre, helgande och regle- 
rande synpunkt. Att två människor komma tillsammans, be- 
ror mestadels på en naturkraft, som verkar tämligen fatalis- 
tiskt, och mot hvilken det skulle vara lönlöst och oberättigadt 
att göra en gensaga. Kontrahenterna hafva ett minimum af 
moralisk frihet, om de hafva någon alls; därför är denna kär- 
lek »helig», i den mån den är sexuellt stark. 

Att den sexuella naturförbindelsen och lifvets upprepade 
tändande är ett »heligt» naturmysterium — »naturalia non sunt 
Zurpia» — är visserligen sant, men detta gäller lika mycket 
växternas fruktsättning och djurens familjeföreningar som 
människans äktenskap, så vida man icke därunder tänker på 
någon annan helgd, som kommer ofvanifrån och gifver en 
specifik tillsats af andlig art. Men så är det näppeligen i » Hilli- 


genlei». Och när därför författaren talar om »/keliga» förbin- 
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delser mellan man och kvinna och därmed kanske menar sig 
gifva en hyllningsgärd åt den äktenskapliga sedligheten, så 
är det ett misstag: han hyllar helt enkelt Eros i hans natu- 
ralistiska makt. 

I allmänhet äro »Hilligenleis» gestalter mycket sinnliga och 
inga mönstermänniskor. Detta torde vara naturtroget. Det 
stämmer åtminstone icke illa med, hvad vi en gång hörde en 
annan prästman (dvs. en ännu tjänstgörande pastor) i samma 
holsteinska bygd säga om traktens arbetarebefolkning: att den 
är ganska sinnlig, slug och osjälfständig. Nu är ju visserligen 
en stark drift en naturbestämning, som icke 1 och för sig är 
omoralisk, men, såsom vi förut nämnt, gör Frenssen denna 
drift allt för mycket beroende af ödet och allt för litet af den 
fria etiska viljan, för att icke boken, bräddfull som den är af 
älskogslängtan och modersträngtan, verkar sinnlighet, om den 
också icke är osedligt menad. 

Svårast har man att försona sig med Anna Bojes person. 
Döljanda starka erotiska drifter under en stolt och otillgäng- 
lig apparition, orkar hon icke vänta på sitt hjärtas utkorade, 
som begifvit sig ut på årslånga sjöresor, utan gifver sig 
hel och hållen åt en gift man med familj, hvars sjuka hustru 
för hälsans återfående vistas på annan ort. Förbindelsen upp- 
löser sig af sig själf, då den utkorade kommer hem och äk- 
tar Anna. Efter vanlig uppfattning föreligger här ett äkten- 
skapsbrott. Men man finner intet spår af, att förf:s etiska 
åskådning reagerar häremot. Anna Boje tvekar, innan hon gif- 
ver sig hän åt den främmande, om den förestående förbin- 
delsen skall anses »ohelig» eller »helig»; pendeln svänger 
många gånger mellan dessa poler, men tyckes omsider stan- 
na vid den senare. Aldrig framdeles visar hon någon ånger 
häröfver, och förf. har synbarligen ej heller hjärta att upp- 
fordra henne härtill. Skall detta vara episk objektivitet, så 


förneka vi berättigandet af en sådan objektivitet hos en för- 
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fattare med Gustav Frenssens etiska förutsättningar. Den ob- 
jektiviteten kan »göra sig» hos en naivitetens Homerus, men 
icke hos en f. d. evangelisk präst anno 1905. 

Hur märkvärdigt sticker icke Annas yngre syster Hein- 
kes kärlekshistoria af häremot! Den är minst lika naturtroget 
gjord. Men om man inrymmer ett »heligt» berättigande åt 
den äldre systerns handlingssätt, hvad värde har då den yng- 
res själföfvervinnelse och sedligt älskvärda sätt att lösa den 
påkostande konflikten mellan känslan för barndomsvännen 
Kaj Jans, som höll henne så kär, och den unge läraren, som 
kom att bo i moderns hus och i sinom tid blef Heinkes brud- 
gum? Nej, det går inte att taga för godt den sinnliga driftens 
öfvermakt och på samma gång gifva dygden ära; lika litet 
som att gifva ett godt sedebetyg åt ett vanartigt barn utan 
att därmed den välartades goda betyg göres värdelöst. 

Det mildaste omdöme man gärna kan fälla om den 
sexuella moralen i »Hilligenlei> är därför, att den är högst 


oklar och tvetydig. 


Tidens stora sociala fråga, arbetarfrågan, har också sitt 
rum i Frenssens bok, om än icke det allra största. Känslan 
för industrialismens hårda tryck på arbetarmassorna är omiss- 
kännlig, likaså en allmän förnimmelse af, att arbetarfrågan 
icke kan bli väl löst utanför religionens råmärken. Men förf. 
visar en opsykologisk optimism vid bedömandet af den anda, 
som är den dominerande i tidens aktuella arbetarrörelser. 
Den gamle arbetaren Jans (fader till den ofvan nämnde Kaj 
Jans) framställes som en sympatisk representant däraf. Hvad 
gubben gör om dagarna, ha vi ej fullt klart för oss, men vilja 
gärna tänka oss, att det är intet annat än godt. Om kväl- 
larna går han till sin socialistklubb, som han tror sitta inne 


med nyckeln till arbetarfrågans lösning. Där har han suttit 
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år efter år och trifves där fortfarande rätt. godt. Men efter- 
åt går han hem och läser regelbundet sin bibel, såsom han 
vant sig från unga är. Nu har han omsider kommit så 
långt, att han märker och beklagar den otvetydiga divergen- 
sen mellan bibelns lära och arbetarklubbens irreligiositet. 
Detta är visserligen icke opsykologiskt. Men att tro, såsom 
gamle Jans synes göra, att detta är en tillfällig remna, som 
kan lappas ihop lätt nog, är hvad vi kalla för opsykologisk 
optimism. 

I själfva verket är nog förhållandet ett annat. Det kan 
gärna fastslås, att socialismen — eller socialdemokratin, hvilket- 
dera namnet vi vilja begagna oss af — har sin upprinnelse i 
kristna broderlighets- och solidaritetsidéer, och att den aldrig 
skulle blifvit till kristendomen förutan. Men socialismen har 
alldeles förvanskat dessa idéer och lägger för hvar stund allt 
tydligare i dagen, att den är kristendomens skarpa motsats. 
Det är en kristendomsftentlig anda, som tagit hand om de 
socialistiska idéerna och omskapat deras allra första kristliga 
natur till antikristlighet. Denna karaktär börjar bli alldeles 
uppenbar. Öfvergångsformeln : »religionen en privatsak» är 
snart en oanvändbar täckmantel, och det lär nog ej dröja 
länge, innan man anser sig stark nog att resolut afkasta den. 

Uppenbarligen sant är, hvad Selma Lagerlöf för flera 
år sedan i sin bok »Antikrists mirakler» har sagt om socia- 
lismen, att dess lösen är: »Mitt rike är endast af denna värl 
den.» Därmed är markerad den allra skarpaste väsensmot- 
sats mellan socialismen och Kristi evangelium. Ser icke 
» Hilligenleis» författare denna väsensmotsats klarare, än he- 
dersgubben Jans gör, så är hans blick på saken allt annat 
än grundlig och hans förmåga att pröfva själfva andarna 
ganska svag. 

Mycket mera skarpsinnigt än Frenssen behandlar hans 
litterära frände Selma Lagerlöf de socialistiska företeelserna 
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i sin nyss anförda bok, men hon gör det visserligen som 
skald och icke Som sociologisk vetenskapsman, hvarför man 
icke får begära objektiv slutgiltighet i hennes omdömen. 
Korteligen kan man säga, att »Antikrists mirakler» äro äg- 
nade att leda den eftertänksamme läsaren i allt väsentligt på 
rätt spår i värdesättningen af den sociala frågan, under det 


att »Hilligenlei>» väsentligen missvisar. 


Vi komma till vår föreliggande boks sista afdelning och 
därmed till den sista af de synpunkter, hvarifrån vi tagit oss 
före att bedöma den: den religiösa. 

Af bokens 459 sidor utgöra nära 80 i slutet däraf ett 
slags Jesu historia. En läsare af denna recension, hvilken 
förut ej läst själfva boken, måste känna sig öfverraskad af 
denna underrättelse. Fullt så öfverraskande verkar naturligt- 
vis icke detta kapitel i boken själf, men dock tillräckligt 
mycket för att alldeles förrycka synpunkterna. Ingen männi- 
ska, som läser detta folkepos, väntar att hamna i en lång 
bibelkritisk afhandling. Äfven om denna vore sådan, att den 
i och för sig fullt tillfredsställde det kristliga medvetandet, 
så skulle den, med en sådan bredd som den har, icke här 
vara på sin plats. Men den tillfredsställer icke det kristliga 
medvetandet och tyvärr — eller dess bättre? — icke heller 
det etiska. Denna afslutning är bokens svagaste punkt. 

En litteraturgranskare af judisk börd och rationalistisk 
tro, den nyss aflidne prof. O. Lewertin, som naturligtvis icke 
kunnat vara partiskt stämd mot »modern bibelforskning», har 
i en anmälan af »Hilligenlei» för länge sedan underkänt detta 
kapitel. Han gör det helt och hållet från skönlitterär syn- 
punkt och finner det sålunda vara en prosaiskt urkokad och 
tämligen heterogen afslutning af ett diktverk, som han för 
öfrigt finner mästerligt nog. De evangeliska berättelserna 
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hafva för prof. L. sitt värde hufvudsakligen i mån af sin po- 
etiska skönhet. Meh den kritiska omskrifning, som »Hilli- 
genleis» författare gör af dem, anser han vara ett belgerån 
mot deras poesi. Hur mycket skönare, säger han, äro icke 
det gamla evangeliets barnsligt enkla berättelser med allt sitt 
underbara och alla sina motsägelser, hvilka måste höra dit! 
Han visar därmed, att han med sin icke-kristna tro har en 
djupare syn på en väsentlig egenskap hos evangeliet än 
Gustav Frenssen. 

Men det är ej nog med detta. Det är den kristna tron, 
den religiösa känslan, som bli mest sårade af denna sorts 
exegetik. 

Kaj Jans, hvars historia man följt med intresse från 
hans tidiga barnaår jämnsides med så många andra Hilligenlei- 
ynglingar och flickor, var en tämligen originellt anlagd natur, 
kritisk därjämte, som med »stora undrande ögon» möter lif- 
vets allehanda företeelser, vetgirig efter att komma  under- 
fund med insidan af dem, en spörjande själ »med sitt hufvud 
för sig», och som både vill finna någonting och göra någon- 
ting i lifvet. Vi träda nog hvarken sanningen eller grann- 
lagenheten. för. vara, om vi hällar före, attt flörk själk-== dat 
ligtvis mutatis mutandis — stått modell till denna figur. Som 
yngling gripes han, liksom några af hans kamrater, af läng- 
tan till sjön och reser länge och långt omkring på hafven. 
När han kommer hem igen, har hans högra hand blifvit så 
illa skadad, att han befinnes oskicklig till sjöman, och så 
griper han i stället till boken för att bli präst, hvilket han 
också blir. Men hans prästerliga gärning i hembygden blir 
ej långvarig. Han återvänder efter ett par år till Berlin och 
studerar »modern teologi». Med mycken möda och efter 
bittra inre strider — hvilkas allvar man icke alls betviflar — 
arbetar han fram en Kristusbild, enligt förf:s uppgift efter 


mönstret af Holzmann, Julicher, Wernle, Bousset, Harnack 
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m. fl., och återger denna bild i ett manuskript, som han till- 
ställer sin barndomsvän Heinke Boje. 
& Manuskriptets titel är: Frälsarens lif, framställdt i en- 
lighet med tyska forskningar: grundvalen för tyska folkets 
pånyttfödelse. Vill man icke säga, att det ligger mycken pre- 
tention i tillägget, så har man åtminstone lof att säga, att 
där ligger en mycket stor optimism, och i vårt tycke en myc- 
ket naiv optimism. Om det är en händelse eller en tanke, 
att det står blott »tyska forskningar» och icke tyska zeologi- 
ska forskningar, lämna vi därhän. Men det är mycket signi- 
fikativt: Om Kaj Jans” »Frälsarens lif» är öfverensstämmande 
med sanningen, så finns det ingen teologisk forskning, ty 
det finns ingen teologi, alldenstund det icke finns någon re- 
ligion. Deanna kristendom är ett stycke etisk kulturhistoria, 
som icke når upp till det religiösas plan. Och då den emel- 
lertid gör anspråk på att icke hafva något plan ofvanom sig, 
är det specifikt religiösa därmed elimineradt ur verkligheten. 

Recensenten är icke alls förtrogen med den moderna 
bibelforskningen. Men om Kaj Jans” Kristusbild är ett tro- 
get resultat däraf, så är dess värde så tvifvelaktigt som möj- 
ligt, Detta studium af evangelierna utgår från tendensen att 
ur dem afföra allt öfvernaturligt, ofattligt, paradoxalt. Natur- 
ligtvis kan man på lediga stunder roa sig med att göra detta, 
men då det torde vara svårt att utom evangelierna anföra 
några afsevärda källor till Jesu historia, blir sysselsättningen 
mycket otacksam. Bilden blir en produkt »aus der Tiefe 
des eigenen Selbstbewusstseins», så subjektivt sväfvande som 
möjligt. Företaget är för öfrigt sårande för hvarje religiöst 
sinne. Ty hur mycken beundran och hängifvenhet det än 
röjer för det etiska hjältemodet hos evangeliets hufvudperson, 
så blir dock hans bild genom detta slags renovering endast 
en flack abstraktion. 

Jesus är för förf. en människa och intet mer, ej ens 
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människan i absolut etisk mening. Han står där och intager 
sitt rum i raden af världshistoriens sannings- och dygdehjäl- 
tar, likasom hans staty en gång skall hafva prydt Alexanders 
Severi böngemak tillsammans med bilder af Abraham, Orfevs 
och Apollonius af Tyana. Förf. menar väl, att han är jäm- 
förelsevis större än andra historiens stormän, men med hvad 
rätt han kallar honom »Frälsarez», kunna vi ej förstå, då 
hans naturliga begränsning är sådan, att förr eller senare en 
annan mänsklighetens hjälte måste vara att förvänta, större 
än han. 

Förf. beklagar, att kyrkan med sin gudomliga förgyll- 
ning öfversmetat, vanställt och undanskymt för människorna 
människan Jesus. Det är nog sant, att många kyrkans män 
gjort och göra detta. Men kyrkans läronorm är ej skulden 
till det. Den kristna kyrkan lär, att Jesus har en lika verk- 
lig mänsklig natur, som han har en gudomlig. Men det är 
just förhållandet mellan dessa båda naturer, som är kristen- 
domens innersta characteristicum och mysterium. Och hur 
mycket vi än hafva behof af och rätt till att forska öfver 
mysteriet, så måste vi dock uzoå ifrån, att mysteriet äger 
och behåller ett öfverförnuftigt residuum, inför hvilket forsk- 
ningen stannar och tillbedjan tager vid, m.a. o där filosofien 
(eller teologien) slutar och religionen tager vid. Den, som 
aldrig stått inför detta mysterium och känt dess oemotsvarig- 
het mot sitt förstånd, men motsvarighet mot sitt religiösa 
behof, han har ej fått syn på religionens väsen. 

En religion, en kristendom utan mysterium är ett non- 
sens. Och ett mysterium, genomskådadt af förståndet, är ett 
nonsens, lika mycket som en begripen Gud. Men Kaj Jans 
vet ej af något mysterium. Därför är hans långa afhandling 
i själfva verket en pappersblomma på hans kristna religions 
graf och verkar lika trivialt som hvarje pappersblomma, när 


man kommit underfund med hennes art. 
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Det märkligaste är emellertid, att han är så hjärtligt 
nöjd därmed själf. Om han fattat och framställt sitt »Frälsa- 
rens lif» som en studie af en subjektivt anlagd person på 
den mödosamma vägen till sanningens kunskap, skulle vi 
skänkt verket ej blott vår aktning, utan vår sympati. Men 
nu är det icke så: med detta arbete slutar han sina forsk- 
ningar öfver det öfversinnliga, och resultatet — i st. f. en 
Frälsare en dygdig förebild, i st. f. en Gud och himmelsk 
Fader ett oklart abstractum: »den eviga makten» — detta 
resultat stryker han under med dubbel linjering såsom den 
nöjaktiga slutsumman af hans räkning med både tid och evig- 
Herr Och hanitsont icker blott, att! han själfikan gladeligen 
lefva och dö på detta, utan att det också skall räcka tillatt 
pånyttföda hans tyska folk. "Det är allt att se tillvaron i bra 
små mått. 

Låt oss slå upp ett par exempel på hans sätt att tyda 
evangeliet! Bl: a. berättelsen om Jesu frestelse. Sedan han 
afvisat den röst, som manade NMoHom. att träda fram med 
svärd i hand såsom en frälsare i folkets smak, så förgår 


dagen, och 

"natten bryter in. Han slår sig ned på klipputsprånget, en arm, en- 
sam, af förskräckliga tvifvel söndersliten människa i djupaste själanöd. Han 
beder och erfar en vederkvickelsens blixt, blir åter modlös och beder ånyo; 
han beder sin fader i himmelen brinnande om styrka, om ljus och klarhet. 
Han ber: ”Visa mig sanningens väg! Säg mig, skall jag hjälpa mitt folk med 
ditt svärd och ditt ord eller med ditt ord allena ?' 

Liksom ett högdjur i bur rastlöst går af och an och mellan burens 
alla galler ser ut i det fria, dit han ej kan taga sig ut: så söker hans själ 
hela natten efter någon utväg. Längre fram har han i en stilla stund sagt sina 
vänner, och de trodde det, ty det var hela folkets tro: att satan, den öfver- 
ste af de onda andarna, stått bredvid honom och talat till honom : ”Mäng in 
jordens stoft i den rena gudssaken! Allt hvad människofruktan, fåfänga och 
sinnlig lusta, som kunde finnas hos honom, kämpade med mannakraft mot det 
andra, det rena och heliga, som förnämligast fanns hos honom. Han käm- 
pade hela nästa dag. Men åter förskräcktes han och återvände till heden." 


Hvad man än må säga om denna skildring i och för 


sig, hur matt och torftigt verkar den icke i jämförelse med 


454 J. WALLINDER 


originalets högheliga, rena linjer! Så slätar man ut paradoxets 
förargelse och förstår icke, att just det väsentliga i berättel- 
sen med detsamma dunstar bort. 

Ännu torftigare, ännu mer pietetslöst är berättelsen om 
Jesu död återgifven. Det sista ordet från hans mun uppgif: 
ves vara: »Du säger det», såsom svar på Pilati fråga, om 
han var judarnas konung. Sedan blir han dömd, misshand- 
lad och fastspikad vid en »påle», som reses på en kal bergs- 


topp högt uppe öfver staden. 

t<Hvad som försiggick inom honom, vet ingen människa. Han sade 
ingenting mera. Han hyste väl ända till det sista en svag förhoppning om, 
att hans ”fader i himmelen” skulle gifva honom, hvad han hoppats finna i 
bottnen på den bittra kalken. Men inga tiotusen änglar kommo. Det kom ej 
en enda ängel. Af hans trogna och anförvanter fanns ingen tillstädes, Han 
dog af blodförlust och kväfning efter några timmars svåra rosslingar.» ..... 


Naturligtvis är härmed enligt förf. Jesu historia slut. 
Fortsättningen är historien om hans lärjungars hallucinationer 
och den epileptiske Pauli uppkonstruerade teologiska tanke- 


b 
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'gnad ! 


sa 
JM 


Förunderligt, att förf. kan vara så nöjd med detta re- 
sultat! Och dock gör detta förlopp af Jesu lif ej ens intryc- 
ket af en tragisk hjälte — nej, föga mer än af ett förfeladt 
lif. Oss synes hela åskådningen vara vittnesbörd om en öf- 
verraskande brist på religiös bildning hos en man, som dock 
en gång varit evangelisk präst, och som onekligen alltjämt 
är, trots allt, en författare af hög- episk rang . . . så vida man 
icke rent af vill tro, att Kaj Jans »Erälsarens. i arken to: 
niskt menad dementi af »den tyska forskningen» och en illu- 
stration till Sören Kierkegaards sats, att där förargelsens 
möjlighet tages bort, där är kristen tro och Kristi kristendom 
i och med detsamma borta! Men det är säkerligen icke förf:s 
mening. 


7. Wallinder. 
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Granskningar och anmälningar. 


MÖLLER, ADOLF, D., Geschichtskerne in den Evangelien 
nach modernen Forschungen. Verlag von Alfred Töpel- 
inmenara. (GNESSe GO. NA Sö JENS. SI IG 


Förf:s syfte med ofvanstående skrift är att med utgangs- 
punkt från den radikala evangelieforskningen, representerad 
af män sådana som Wernle (Die synoptische Frage 1899; 
Die Quellen des Iebens Jesu 1904), Wrede (Das Messias- 
geheimniss in den Evang. 1901) m. fl. få fram en historisk kärna 
1 våra kanoniska evangelier. 

Den radikala evangelieforskningen tillerkänner Johannes- 
evangeliet så godt som intet historiskt värde, åtminstone icke 
i jämförelse med de andra evangelierna, särskildt Markus. 
Men nu ha Wredes och J. Weiss' undersökningar af sist- 
nämnda evangelium enl. förf. på ett öfvertygande sätt visat, 
att en planmässig utveckling af historiska fakta icke i detta 
föreligger. Fråga är därför, om de evangeliska framställnin- 
garna af Jesu lif ha något som helst historiskt värde. Förf. 
fäster därvid först uppmärksamheten därpå, att för österlän- 
ningen tid och rum icke mätas efter samma måttstock som 
hos oss. Han är van att öfverdrifva. Därmed skall man 
alltså ha att räkna vid utforskandet af våra evangelier(!) och 
naturligen då ock i öfverensstämmelse därmed reducera åt- 
skilligt. — Vidare framhåller förf., att bakom våra evangelier 
ligga visserligen framställningar af Jesu ord och gärningar af 
Jesu närmaste lärjungar, men dessa framställningar ha rönt 
inflytande af olika referenter, som fått sin uppfattning be- 
stämd af senare tidsomständigheter. Detta skulle nu vara ett 
resultat, som den radikala evangelieforskningen uppvisat, hvars 
riktighet vi dock för vår del i likhet med Th. Zahn, B. Weiss 
m. f. bestämdt bestrida. Men vore nu detta resultatet med 
afseende på synoptikerna, så har förf. från denna utgångspunkt 
fullt rätt, då han har svårt att begripa, hvarför inom detta 
forskningsläger det fjärde evangeliet skulle bedömas »wesent- 
lich anders». Markusevangeliet är »icke en biografi utan en 
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läro- och uppbyggelseskrift i berättande form, en berättelse 
om frälsningsfakta, på hvilka den kristna församlingens exi- 
stens beror», framhåller J. Weiss i Das älteste Evangelium 
s 99. »I detta afseende föreligger alltså ingen principiell, 
utan på sin höjd en gradskillnad mellan Markus och Johan- 
nes», d. v. s. båda äro uppbyggelseskrifter, i hvilka förf. låter 
senare tiders erfarenheter och åskådningar influera på och 
omgestalta det ursrprungliga materialet. 

Att med detta s. k. resultat faran för ett förfbrltiggtade 
af det väsentliga innehållet i Jesu lif är mycket stor, synes 
förf. erkänna. Men må vara, att sanning och dikt här äro 
blandade om hvarandra, eller sanningen snarare öfvermålad 
af dikten, beroende på referenternas anpassning af historien 
efter det fromma sinnets behof, såsom en följande utveckling 
gestaltat dem, en historisk kärna finnes dock alltid. Och den 
utgöres af »Berichte der Erfahrungen von Zeugen und Jängern 
Jesu aus dem geistigen Lebensstrome des Gottmenschen». 
Här gör förf. en anmärkning, som det varit önskligt att han 
själf gjort mera användning af; han säger: »Jede persönliche 
Lebensäusserung birgt jedoch geschichtlich unmessbare Be: 
standteile in sich, die oft selbst ihrem Urheber Geheimnisse 
bleiben. Solange die Geschichte ihre OQuellen und Wurzeln 
in menschlichen Persönlichkeiten sucht und finden muss, hat 
sie mit der zeiträumlich unbeschränkten, gleichsam allgegen- 
wärtigen Figenart dauernder Geistesinhalte zu rechnen. Die 
Frage nach der Wertgrösse des eigentlichen Geschichtsinhalts 
braucht noch nicht im Sinne des Aristoteles beantwortet zu 
werden, es ist aber' festzuhalten, dass geistige Wirklichkeit 
mehr ist als menschlich historisch messbarer Lebensinhalt.» 

Men huru skäll man nu komma åt den historiska kär- 
nan? Man skall blott enligt förf. rätt förstå och värdera »die 
zeit- und heilsgeschichtlichen Hällen und Schleier», så har 
man den. Men hvilken är nu den pröfningsmåttstock, efter 
hvilken dessa »Hällen und Schleier» skola aflägsnas? Förf. 
angifver den s. 124 på följande sätt: »die Unberäöhrtheit der 
Berichte von späteren religiös-theologischen Zeitströmungen 
— das Monotheistisch-Judenchristliche in einfachster Form.» 
Och om denna måttstock säger han: »der genägt». I själfva 
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verket är den allt annat än tillfredsställande. Ett exempel 
skall visa, huru godtycke och subjektivism här drifva sitt spell 
I Matt. 10,5 f. förekommer i Jesu namn en partikularistisk 
missionsbefallning. Men nu förekomma i Matt. ev. äfven uni- 
versella drag och i kap. 28 en universell missionsbefallning. 
Detta sistnämnda är alltså (!) senare tillsatser. Genombrytan- 
det af den nationella synpunkten för kristendomens utbredande 
är ett verk af bearbetaren af evangeliets urskrift och har sin 
grund i senare gjorda erfarenheter: judafolkets förhärdelse, 
domen öfver Jerusalem och evangeliets öfvergång till hednin- 
garne. Bearbetaren gifver så åt Jesu bild en helt annan färg- 
läggning, än grundskriften har, »wenn auch», anmärker förf., 
»das Alte von dem Bearbeiter meistens neben dem Herren 
geschaut wird». Den där bearbetaren är alltså enligt dessa 
kritieis mening icke blott en medveten förfalskare, då han i 
Jesu mun lägger utsagor, som han aldrig haft, utan han 
synes också ha varit skäligen enfaldig. — Förf. synes icke 
kunna begripa, att Jesus under sitt jordelif i första hand var 
»omskärelsens tjänare att stadfästa de löften, som varit gifna 
åt fäderna»,. Rom. 15,9, att hans verksamhetsområde då ge- 
nom Faderns vilja var begränsadt till Israel (Matt. 16,24), 
och att han därför då ock helt naturligt måste begränsa sina 
lärjungars verksamhet till samma område, men att, sedan ge- 
nom världsförsoningen i Kristi död »afskrankningens skiljemur», 
Efes. 2,14, mellan judar och hedningar blifvit nedbruten, den 
partikularistiska missionsordern helt naturligt måste öfvergå i en 
universell; hvarpå ock Jesus genom enskilda ord, t. ex. Matt. 
d:r, och handlingar, t. ex. Matt. 15,28, förberedt sina lärjun- 
gar. Det är ock genom Andens påminnande därom enligt 
Jesu löfte, Joh. 14,26, och hans direkta ledning, Apg. 9—10, 
som hos apostlarne partikularismen så småningom viker för 
universalismen, — På liknande sätt, som ofvan angifvits, re- 
Sonerar förf., när det gäller Jesu inträde i världen, Matt. 
I,18-25: »referenten vill och gör ingenting annat, än att han 
på sitt vis försöker bestyrka en redan faststående trossats», 
o. s. v. hela evangeliet igenom. 

Det blir då icke mycket kvar af den »historiska kär- 
nan». Förf. medgifver visserligen — och däri skiljer han sig 
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från många inom det forskningsläger han tillhör, — att det 
icke finnes något giltigt skäl att bestrida, att Jesus åtminstone 
till sist bars af den öfvertygelsen, »dass das Opfer seines 
Lebens die einzige Möglichkeit sei, sein Volk zu retten; er 
brachte in gottwilliger Treue das Opfer in voller Zuversicht 
seiner Notwendigkeit und Kraft» (sid. 143). Men hvad Jesus 
enligt evangelierna därom säger »stammt jedoch wohl aus 
Reflexionen der Urgemeinde nach den Ereignissen» (s. 144). 
Äfven om förf. icke bestrider, att Jesus gifvit antydningar om 
»sin törnbeströdda lidandesväg» och sin uppståndelse, »so 
bestimmt wie die Evv. berichten, haben derartige Ausspräche 
nicht gelautet» (s. 144). 

Förf. har begränsat sin undersökning till Markus” och 
Matteus' evangelier. Efter de allmänna antydningar, som of- 
van gifvits, behöfva vi icke" ingå på någon detaljgranskning. 


Blott med afseende på de nämnda evangeliernas ursprung 


kan det ha sitt intresse att framlägga det resultat, till hvilket 
förf. kommit. 

Markus” evangelium är skrifvet af en okänd romersk kri- 
sten för hednakristna. Såsom källor för sin framställning har 
han haft af honom till grekiska öfversatta arameiska evange- 
lier, som till sitt väsentliga innehåll författats efter Petri med- 
delanden af en hans lärjunge, den där åter senare rönt in- 
flytande af Paulus, sannolikt Johannes Markus. Den bearbet- 
ning af arameiska källor, som sålunda ursprungligen utgjorde 
vårt kanoniska Markusevangelium, har dock sedermera under 
århundradenas lopp undergått »många förändringar». Så t. ex. 
har själfva slutet borttagits, »weil sein Inhalt nicht mehr den 
Anforderungen der urchristlichen Gemeinde entsprach»> (s. 69). 
— Mäiällers framställning har på intet sätt öfvertygat oss. Att 
evangeliet är skrifvet för hednakristna, och närmast hedna- 
kristna i Rom, är nog riktigt. Men hvarför icke Markus med 
användande af hvad han hört af Petrus och med ledning af 
det arameiska urevangeliet — de s. k. Jesu logia -— och ett 
och annat personligt minne kan hafva skrifvit det, för detta 
ha inga beviskraftiga skäl förebragts. Lika litet är det annat 
än en lös förmodan, att evangeliet efter dess affattande under- 
gått »många förändringar». Hvad angår särskildt evangeliets 
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oafslutade beskaffenhet, så har det en naturligare förklarings- 
grund däri, att Markus af någon för oss okänd anledning 
icke fått tillfälle att afsluta det. 

Hvad Matteus' evangelium angar, kan det omöjligen 
leda sitt ursprung från en och samma författare; »eine weit- 
herzige Heidenfreundlichkeit», »eine durchaus <römisch- 
griechische Weltanschauung» å ena sidan och »ein merklich 
auf Palästina begrenzter  Gesichtskreis» (sid. 122) å den an- 
dra skulle göra detta omöjligt. Detta bevisar i själfva verket 
ingenting i det syfte förf. vill; jämför därom hvad ofvan är 
sagdt. Men rätt har förf. tvifvelsutan däri, att hufvudkällan 
för vårt kanoniska Matteusevangelium utgöres af ett mer eller 
mindre fullständigt arameiskt evangelium, med Jesu tal med- 
delade i den historiska situation, de ursprungligen tillhörde, 
ehuru icke så begränsadt, som förf. synes antaga. Att detta 
arameiska urevangelium affattats af Matteus, anser förf. sanno- 
kere Da han ansluter sig tillldem, som Icke. tr vart. kanon 
ska evangelium kunna se en ren öfversättning af det ursprung- 
liga arameiska evangeliet, kunna vi mot Zahn gifva honom 
rätt. Åtskilligt kan sägas för och mot den meningen, att 
förf. till vårt kanoniska evangelium icke haft äfven vårt ka- 
noniska Markusevangelium som källa. Men då förf. synes 
vilja häfda den uppfattningen, att mellan det arameiska ur- 
evangeliet och vårt kanoniska Matteusevangelium ligga flere 
bearbetningar af det förstnämnda, såsom t. ex. dets. k. Hebreer- 
evangeliet, befinner han sig synbarligen på villospår. Det 
s. k. Hebreerevangeliet är äfven enligt radikala forskare en i 
tendentiöst syfte gjord bearbetning af vårt kanoniska Matteus- 
evangelium och sålunda sekundärt i förhållande till detta. 

Som sagdt, Mällers arbete är ett försök att få fram nå- 
got positivt ur den radikala evangelieforskningen. Resultatet 
är så torftigt, att man kan undra, om icke vederbörande om- 
sider skulle begynna vakna upp öfver, att de vid sina under- 
sökningar behärskas af en naturalistisk förutsättning om un- 
drets omöjlighet, och därigenom följdriktigt drifvas till att 
göra våra evangeliers författare till förfalskare och bedragare 
och det på en tid, då en sådan förfalskning, ett sådant be- 
drägeri, både af inre och yttre skäl måste betraktas som omöj- 
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ligt. Ögonvittnen funnos ju icke få på den tid, då äfven en- 
ligt radikal uppfattning våra evangelier äro affattade, de där 
genast skulle afslöjat ett sådant tillvägagångssätt. Och att 
dessa i syfte att förhärliga mästaren skulle varit med om att 
hans bild så öfvermålades till oigenkännlighet, är helt enkelt 
otänkbart. Den Ande, som i dem var, dömde och drog 
skoningslöst i ljuset fram äfven hemlig falskhet; jfr t. ex. 
Apg. 5,35; skulle han då kunnat låta dem tiga vid en uppen- 
bar förfalskning? Huru skall man förstå det, att den radikala 
evangeliiforskningens män synas tro det? Det skulle verk- 
ligen vara af intresse att en gång få svar på denna fråga. 


Å. Kolmodin. 


SCHARLING, C. HENRIK, prof., d:r theol; Logmatikens 
Historiske Forudsetninger. Aabenbaring og Hellig Skrift. 
Kjobenhavn. G. E..C. Gads Universitetsboghandel. 
[KOR AO MM 
Den bekante, högt aktade författaren gifver i detta verk 

en synnerligen intressant och förträfflig framställning af de 
förutsättningar, på hvilka hvarje positiv luthersk teologi måste 
bygga, och en dylik framställning är sannerligen också be- 
höflig i vår tid, då den negativa s. k. moderna teologien sö- 
ker underminera själfva grundvalarna för vår lutherska tros- 
lära, ja för den teistiska världsåskådningen. 

Såsom inledning förutskickas en kortfattad framställning 
af teologiens och särskildt dogmatikens ställning i vetenska- 
pernas system, och förf. betonar här med hänsyn till filo- 
sofien, att denna gifver teologien en mer omfattande syn på 
lifvet och förmåga att förstå olika världsåskådningar samt 
därigenom ock större rörlighet i tankelifvet, under det att en 
teologi, som afstänger sig från all beröring med filosofien, 
småningom stelnar och förtorkar i trångsynthet och trång- 
hjärtenhet. — Det har funnits en tid, som öfvervärderat teolo- 
gien och ställt denna såsom ett högre vetande öfver den en- 
faldiga tron. Nu åter är man böjd för en motsatt ytterlighet, 
d. v. s. att anse teologien såsom en tung lärdomsapparat, 
hvilken icke har något med tron att skaffa. Utvecklingens 
gang visar oss dock, huru falskt detta är, samt att i samma 
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mån som kyrkoläran och teologien försvagas, så tvinar äfven 
församlingslifvet bort. Det är så långt ifrån, att teologien 
skulle vara en hämsko för tron och ett hinder för församlings- 
lifvet, att den tvärtom är nödvändig för bådaderas inre till- 
växt och utveckling. — Den systematiska teologien söker 
gifva gestalt åt den kristna trons innehåll sådant detta ter 
sig för den nu lefvande församlingens medvetande, den söker 
påvisa det inre sammanhang, som ligger till grund för de 
särskilda läropunkterna, utleta de ledande grundprinciperna 
samt framställa de enskilda begreppen med största möjliga 
noggrannhet och bestämdhet. Medan den exegetiska och 
historiska teologien vänder sig till det förflutna och den prak- 
tiska riktar blicken mot framtiden, sysselsätter den syste- 
matiska teologien sig med nutiden och söker i ordnadt sam- 
manhang framställa de tankar, hvari den nu lefvande kristna 
församlingen gifver uttryck åt sin tro och sin sedliga lifsåskåd- 
ning. Den kan alltså betraktas såsom teologiens krona, 
d. v. s. såsom de öfriga disciplinernas resultat, och den öfvar 
därför i sin ordning inflytande på den riktning, som dessa 
inslå. Af de systematiska disciplinerna är åter dogmatiken 
den viktigaste, emedan den framställer den religiösa tron, 
som är bestämmande för den kristnes lifsåskådning och däraf 
beroende religiösa och sedliga handlande. 

Dogmatiken definieras såsom »en videnskabelig Frem: 
stilling af de kirkelige Dogmer i deres indre Forbindelse og 
Begrundelse, gjengivne af en individuel personlig Oppfattelse 
og af denne sammenfoiede til et omfattende System». Dog- 
matiken är sålunda en positiv systematisk vetenskap, men 
den bygger på en historisk grundval, nämligen de kyrkliga 
dogmerna, och dessa åter hafva sin förutsättning i den heliga 
Skrift, hvilken åter i sin ordning har sin förutsättning i den 
heliga uppenbarelsehistorien, i hvilken Guds frälsande nåd 
gentemot människosläktet är verksam, och om hvilken skrif- 
terna aflägga ett pålitligt vittnesbörd. — 

Första afdelningen behandlar Guds uppenbarelse, hvil- 
ken definieras såsom hans »Selvbevidnelse og Selvmeddelelse 
gjennem Ord og Handling til Menneskeslegten forat bringe 
og bevare den i et evigt Livssamfund med ham». Med af- 
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seende på uruppenbarelsen uppställer och begrundar förfat- 
taren följande fyra satser: 1) Guds uppenbarelse har ägt rum 
ända från människosläktets begynnelse. 2) Denna uppenbarelse 
kan icke hafva börjat med Moses och profeterna, ty såväl 
dessa som äfven Moses förutsätta i lära och förkunnelse dels 
monoteismen och dels tidigare gudomliga uppenbarelser, på 
hvilka de bygga vidare. 3) Gud har på ett mer omedelbart 
sinnligt sätt framträdt i teofanierna, emedan de första släk- 
terna saknade hvarje uppfostran och vägledning af tidigare 
släktled och därför gentemot alla kommande släkten intaga 
en särskild ställning. Häraf följer åter, att på denna omedel- 
bara och naiva ståndpunkt framträder manifestationen star- 
kare än inspirationen. 4) Teofanierna kunna rätt förstås och 
bedömas först från ståndpunkten af Guds fullkomliga uppen- 
barelse i Jesus Kristus, till”hvilken de äfven hänvisa. LDLös- 
slitna från denna förbindelse skulle de upplösas till blotta 
naturfenomen eller dikter. 

Med afseende på undren möta oss några synnerligen 
fina och skarpsinniga anmärkningar. Först betonas, att, huru- 
vida det finnes en personlig Gud, som leder tillvaron till full- 
komlighetens mål, samt huruvida människan i kraft af sin fria 
vilja kan bestämmande ingripa 1 naturförloppet, det är spörs- 
mål, som ligga alldeles utanför naturvetenskapens område, 
men tron på undren sammanhänger med huru dessa problem 
lösas. Härefter framhålles, att tron på undret är tron på lif- 
vet, tron på en kommande härlighet, och denna tro hvarken 
kunna eller vilja människorna någonsin uppgifva. Ty det 
är väl så, att naturen är oändligt produktiv samt ständigt 
och jämt frambringar nya lifsformer, men det är äfven lika 
så visst, att den liksom Kronos i den djupsinniga grekiska 
myten ständigt åter uppslukar sina egna barn. Öfverallt om- 
kring oss se vi död och förgängelse, och själfva känna vi oss. 
bundna under förgängelsens lag och nedtyngda af dödsfruk- 
tan. Och dock kunna vi icke heller släppa lifvet, icke upp- 
gifva hoppet om lifvet och därför icke heller tron på undret. 
Ty undret är ju just själfva lifvets uppenbarelse och dess 
seger öfver döden, undret upphäfver den brist på öfverens- 
stämmelse mellan ande och natur, hvarunder vi lefva, och det 
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öppnar utsikten till den förening mellan bägge, hvarefter vi 
så innerligt sucka. Sålunda varder undret uttryck för våra 
käraste tankar och vårt innerligaste hopp om ett kommande 
lifs härlighet i den fullkomliga enhet mellan ande och natur, i 
hvilken också vi skola få del. Att borttaga undret från kri- 
stendomen är i själfva verket att ombilda kristendomen 
från religion till filosofi. — Undret definieras såsom »en 
synlig og sandselig Handling, der ei lader sig udlede af 
den se&dvanlige Naturudvikling (tépacs), men maa betragtes 
som en umiddelbar Virkning af den guddommelige Almacgt 
($dvaps) og har til Formaal at bekrefte Aabenbaringen som 
guddommelig Sandhed og samtidig give et Billed af Aaben- 
baringen som frelsende Livsmagt (onuetov)». -— 

Andra afdelningen handlar om den heliga Skrift. Af 
särskildt intresse är här författarens kritik af den nyare radi- 
kala bibelkritiken. Vi skulle här helst in extenso återgifva 
den förträffliga framställningen. För utrymmets skull måste 
vi dock afstå därifrån och nöja oss med att påpeka, att för- 
fattaren på ett slående sätt uppvisar, huru denna slags kritik 
icke är historiskt undersökande, utan aprioriskt konstruerande. 
I det att man utgår från den moderna evolutionsteorien, upp- 
ställer man först ett system, enligt hvilket Israels religiösa 
utveckling" skall hafva begynt på samma sätt som alla hedna- 
folks, nämligen med afgudadyrkan, och först småningom hafva 
utvecklat sig till monoteism. Enligt detta system bestämmes 
tidsföljden för de olika skrifternas affattning, och därefter 
menar man sig nu åter kunna bevisa systemets riktighet där- 
med att skrifterna passa in däri. I själfva verket är detta 
tillvägagående en circulus in -demonstrando, ett cirkelbevis, 
som icke för oss vidare. 

Bibelns inspiration fattas af Scharling så, att här en 
samverkan äger rum emellan Guds Ande och människans 
ande, hvarvid initiativet utgår från Guds Ande. Denna Guds 
Andes verksamhet bör dock icke tänkas såsom en blott tvin- 
gande, mekanisk akt, hvarvid den maånsklige författaren för- 
håller sig passiv, utan under inspirationen bevaras den mänsk- 
liga friheten och själfständigheten, den lyftes blott upp till 
en högre sfär och verksamhet. — 
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Tredje afdelningen afhandlar kyrkans bekännelse och 
framställer först motsatsen mellan katolicism och protestan- 
tism samt därefter de evangeliska trosprinciperna. I kortaste 
och dock innehållsrikaste form kan motsättningen mellan ka- 
tolicism och protestantism uttryckas så, att katolicismen upp- 
ställer en kyrkoprincip, medan protestantismen däremot upp- 
ställer en Kristusprincip. Därefter framställes äfven den vä- 
sentliga olikheten mellan reformert och luthersk-evangelisk 
åskådning, hvilken senare har sitt centrum och sin utgångs- 
punkt i tron på syndernas förlåtelse för Kristi skull, d. v. s. 
den s. k. materialprincipen, medan skriftprincipen såsom for- 
mal princip kommer i andra ordningen, under det att den 
reformerta åskådningen i viss mån kan sägas vända om detta 
förhållande. Slutligen framhålles ock i korthet de kyrkliga 
symbolernas normativa betydelse såsom norm& normate, 
medan Skriften ensam är norma normans. — 

Sista afdelningen har till öfverskrift »Den luthersk-evan- 
geliske dogmatik». Först afhandlas här förhållandet mellan 
tro och vetande, hvilket förhållande bestämmes sålunda: 
» Trons första begynnelse ligger liksom lifvets begynnelse 
öfverhufvudtaget utanför vetandets område och måste hänfö- 
ras till gudomlig nåd såsom verkande orsak. Men trosinne- 
hållet kan därefter liksom hvarje annat omedelbart erfaren- - 
hetsstoff göras till föremål för en pröfvande insikt, som föl- 
jer tänkandets allmänna lagar, och därmed varda en veten- 
skap, hvilken till skillnad från annan mänsklig vetenskap kan 
betecknas såsom trosvetenskap. Härmed är möjligheten för 
en vetenskaplig dogmatik gifven, hvarvid det dock bör erin- 
ras om, att dogmatiken genom de förutsättningar den kräf- 
ver måste varda olik all annan vetenskap såtillvida, som dessa 
förutsättningar icke äro af teoretisk utan af praktisk natur, 
i det att de grunda sig på en omedelbar praktisk lifserfarenhet.» 

Med afseende på dogmatikens förhållande till Skriften 
och kyrkans lara häfdas Skriftens ställning såsom norma cor- 
rectionis och norma directionis, men varnas samtidigt för att 
på juridiskt sätt använda Skriften såsom en samling dicta 
probantia. Krafvet på en konfessionell dogmatik upprätthål- 
les energiskt. »At fremstille en christelig Dogmatik i ren Al- 
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mindelighet lader sig lige saa lidt gjore som at fremvise et 
Menneske i ren Almindelighet, der hverken har Kjonnets el- 
ler Alderens eller Nationalitetens Serpreg.» Kraftigt häfdas 
ock nödvändigheten af att prästen vid utförandet af sin äm- 
betsgärning är bunden af kyrkans bekännelse. Mindre starkt 
bör väl detta band vara, då det gäller universitetslärarne, men 
äfven .den akademiska lärofriheten bör hafva en gräns, och 
särskildt ha både stat och kyrka rätt att fordra, att icke 
agitatoriska och mer eller mindre omogna föredrag träda i 
de vetenskapliga föreläsningarnas ställe. 

Med hänsyn till dogmatikens vetenskapliga form önskar 
författaren en strängt genomförd koncentration och därmed 
afgränsning från närliggande discipliner. Dogmatiken skall 
icke vara hvarken någon praktisk eller historisk vetenskap, 
utan en systematisk. — Detta är onekligen fullt riktigt, men vi 
tro dock, att dogmhistoriska exkurser atminstone i läroböc- 
ker äro på sin plats. 

I en sista paragraf gifver författaren en kortfattad för- 
träfflig historisk öfversikt öfver den lutherska dogmatikens 
hufvudformer. Nutidens kyrkliga och teologiska kraf på dog- 
matiken sammanfattas i följande satser: »Dogmatiken ber 
forlade det overveiende subjective Standpunkt, som den i 
det sidste Aarhundred har indtaget under Paavirkningen af 
ensidig Fvolelsestheologi, philosophisk Speculation og phan- 
tasifuld Opvekkelse. Den ber derimod tage sit faste Stand- 
punkt i Åabenbaringens historiske Objectivitet, saaledes som 
denne foreligger i den hellige Skrifts Vidnesbyrd, og herfra 
udvikle L&ren efter den Grundoppfattelse, som er udtalt i 
Käirkens Bekjendelsesskrifter og med det individuelle Preg, 
som Åandens indre Vidnesbyrd i Forening med de ydre Op- 
levelser og Livserfaringer har gifvet den christelige Livsud- 
vikling.» 

I sin helhet utmärker sig prof. Scharlings bok för en 
välgörande klarhet och öfversiktlighet. Den utgör ett för- 
träffligt bidrag till Danmarks teologiska litteratur af positiv 
riktning, och enhvar skall säkerligen finna sig hafva vinst af 
att närmare studera densamma. O. B—w. 


Kyrklig Tidskrift 1906 Häft. 5. 30 
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Det fasta ordet. Valda skrifter af C. Z. Smedberg, kyrkoherde 
i Ryda. I. Utkast till predikningar öfver kyrkoårets gamla 
evangelier. 8 h. II. Utkast till predikningar öfver de 
nya högmässotexternas första årgång. 8 h. III Utkast 
till predikningar öfver de nya högmässotexternas andra 
årg hl; (COMES Ond KENT: 


Det erkännande, som undertecknad i Ny Eckl.: Tidn. 
gaf åt de år 1894 utkomna predikoutkasten öfver kyrkoårets 
evangelier, förtjänar äfven den sedan utgifna fortsättningen af 
det förtjänstfulla arbetet. Samma bibliskt bekännelsetrogna anda, 
samma stilens liflighet och det om mognad andlig erfarenhet 
vittnande innehållet, som utmärkte den första utkastsamlingen, 
återfinna vii de följande. Då ett omständligare upprepande af 
omdömet öfver utkasten öfver evangelierna icke torde vara af 
nöden, och då dessutom en synnerligt sympatisk anmälan för icke 
länge sedan af J. A. E—d förekommit i Sv. kyrkotidning, 
så synes någon ytterligare rekommendation af arbetet för denna 
tidskrifts läsare knappast behöfvas. Den bästa rekommenda- 
tionen är boken själf, och för att gifva den tillfälle att här 
tala må ett par utkast, tagna utan särskildt urval, återgifvas. 
Öfver texten på 4:de Sönd. i Adv., I äro. Matte tr llesio, 
finna vi följande utkast. Ämnet är: »Den väldiga kampen 
för erhållande af himmelriket.» 

1. «När någon har fått öra till att höra sanningen och 
öga till att se sitt tillstånd, sin fara och sitt behof, så uppstår 
frågan: Hvad skall jag göra för att vinna himmelriket? Det 
blir nu mycket, som drifver till sökande: ett dömande samvete, 
en hotande fördömelse, ett vaknadt behof af Gud, af helighet 
och frihet. Hvad gör ej den nödställde för att räddas från 
undergång i sjukdom, i vatten, i eld? Å andra sidan blir 
gifven tröstlig utsikt till himmelriket såsom en hamn, och än 
mer, en uppmuntrande inbjudning sker genom Guds profeter 
och evangelium. Likasom de löftesrika förkunnelserna under 
gamla Test. visade sig sanna, så visar sig ock evangelii för- 
kunnelse vara sanning. Häraf må den enskilde känna sig 
frimodig. Ebr. 4:16. Märkvärdigt är, att äfven lagen säges 
profetera om riket: såsom tuktomästare till Kristus. Lagen 
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betecknar här Guds frälsningsvilja, såsom den uppenbarats 
genom Moses, ja, ända till Joh. Döp. 

2. Alltså kan och bör en syndare kämpa sig till himmel- 
riket. Härvid är att märka, att kampen ej egentligen är emot 
Gud, likasom han skulle förmena någon att blifva” delaktig af 
frälsningen i Kristus. Det är tvärtom han, som upprättat ett 
nåderike på jorden såsom en tillflykt för syndare, ja, som till och 
med verkar i eder både vilja och gärning efter sitt goda behag. 
Filipp. 2:13. Genom evangelium bådar han frid, kallar etc. 
Men det finnes andliga motståndare, icke blott kött och blod, 
utan ondskans hemliga andemakter öfver allt. (Efs. 6). Genom 
dem uppkastas många hinder, först till förekommande af 
sökande, såsom lust och säkerhet i synden (hinder från köttet); 
inbillningen, att sökandet ej är behöfligt (egenrättfärdighet); 
att talet om rikets barn är ett tomt ord (otro); uppskof till 
passande tid (man tycker sig icke nu kunna) ete. Då ändt- 
ligen någon ej längre kan kväfva frälsningsbehofvet, ingifves 
modlöshet och m»mäsströstan, under det att synden då framstår 
1 sin rätta gestalt; smädliga föreställningar om Gud väckas, 
evangelii kraft och sanning förflyktigas; ingen kraft förnimmes 
i bönen eller ordet, ingen framgång i sökandet; synden är 
mäktig etc. 

3. Så kämpa då emot sådant. Först och främst må du 
ej tro fiendernas påståenden, utan låta Guds sanning gälla; 
se på Kristi förtjänst, ej på din egen; ju större synden kännes, 
desto mer tänk på Kristi blod. Då du ej kan bedja, försök 
dock: låna en suck af David eller någon annan bedjare. Minns 
du ej hvad du hört och lärt af ordet, så se efter. Är du 
trög och svag: ryck dig då upp. I Kor. I: 27. Ar det mörkt: 
saliga äro de, som icke se och dock tro. Ar det mångahanda 
arbete och bekymmer — så mycket mer behöfver du bön om 
[disCk Ho ISIR SES NN NS Al 

4. Motståndet, som skall bekämpas, kan vara olika: än 
vissa sedvanor och begär, men de kunna genom nåden brytas; 
än världsliga ting; de skola dock lämnas och förgås; än män- 
niskor, kära anförvanter, men Gud och din själ äro dig 
närmare; lefnadsställning, såsom äktenskap, tjänst etc, men du 
har fått tillträde till Herren. I Kor. 7. I vår kallelse är 
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Herren med oss. Ingen människa kan hindra dig att upplåta 
dig för Guds rike. Satans pilar äro skrämskott; sätt emot 
dem trons sköld (Ef. 6). Det är icke minst farligt, när alla 
och allt i ditt lif ter sig behagligt. Tänk då på Joabs kyssar 
(2 Sam. 20), Davids: förhållande till! UTial(2"SamsrrD) Sams 
till David (1 Sam. 191 ff), uElefodesmorsopt Dopa Nate 
Filipp. 3-3: 

5. Men man må se till, att den ifrågavarande kampen 
ej går upp i partitvister med olika tänkande om yttre sätt och 
meningar (v. 16—19). Om Guds Ande förer den ene fram 
genom mycken inre och yttre nöd och en annan på en jäm- 
nare väg, så bör man ej däraf taga sig anledning att misstänka 
sitt eller den andres tillstånd. 

6. Till sin tröst bör man ock ihägkomma, att kampens 
segerrika utgång ej egentligen beror på den kämpandes kraft 
eller skicklighet. Snarare vinnes seger, om hans svaghet träder 
fram, och han iklaäder ste Kristus. I Bies. ös Romtostormet 
är just den egna kraften och visheten, som skola brytas, 
stiga ned. Jakob, publikanen, Paulus. 

7. Den kamp, som nu är omtalad, kan tagas både för 
den enskilde och för församlingen i dess helhet. Alla i för- 
samlingen skulle vara Guds folk, äga Guds rike. Församlings. 
lifvet skulle åskådliggöra Guds rike i världen. Därför bör det 
vara ett kämpande för egen delaktighet i Guds rike och för 
detta rikes rådande öfver det allmänna lifvet. Om nu en stor 
del för sina personer försumma nåden, så må dock alla 
rättänkande söka vidmakthålla yttre ordning. 

Denna kamp är en underbar Jakobskamp. Kämparna 
äro svaga, fienderna öfvermäktiga, segern likväl viss, bytet 
stort och härligt. Så vinnläggen eder då att för ett sådant 
mål tränga igenom alla hinder, den trånga porten till himmel- 
riket, som är hart nära. Fatta evinnerligt lif, till hvilket 
du Cocks kallad ärskeomlim 6: T250 Öckfhamr dutfattatidenisa 
vaka, bed och strid än en liten tid! Ps. B. 210.» 

ARGE SORTS RN INS INS 20 Arg. 

«Joh. 6: 35. Hvilken som tror på mig, han skall aldrig 
törsta. 


fez Jons 
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Tron på Kristus till stillande af själens törst. 

1:0o. Sedan Kristus blifvit förklarad, är han den källa, 
varur själens törst stillas. 

1) Att Kristus blef förklarad eller förhärligad (v. 39) visar, 
att försoningslidandet nått sitt slut, att han vunnit en evig 
förlossning genom sitt blod, ty det är därför Fadren förklarar 
Sonen. Det är såsom vår medlare Kristus är förhärligad, ty 
såsom Gud var han det af evighet. 

2) Då nu det verk, som Kristus troget fulländat, afser 
syndares frälsning, så måste han ock vara angelägen att smed- 
dela människorna frukten af sin möda, Es. 43:24 ff., hvilket 
sker genom den H. Andes utgjutande öfver församlingen i 
allmänhet och genom samma Andes verkande hos hvar enskild: 
inbjudande, ledande, uppmuntrande. 

2:0 Stillandet af denna själens törst i denna källa 
S£enom tron. 

1) Därtill behöfver man akta på inbjudningen: Hvilken 
'som törstar —, kan komme till mig och adricke (v. 37)! I 
själfva verket äro alla själar törstande i denna världens torra 
ochFtörstigarsand.; Es 20:35 Ls M2r3s Känn, smaka da pa 
det lefvande vattnet! Alla inbjudas: Hvilken som törstar (v. 37), 
hvilken som helst, han komme till mig: detta sker genom att 
TON UPP UR ORK 20E fe 

2) Därigenom blir själen så fylld af hugsvalelse och kraft, 
att den liknas vid en springkälla, där äfven andra kunna få 
något (v. 38: af hans kved skola flyta lefvande vattens ström- 
mar). Den troende blir en vattenrik örtagård. 1 Kor: 1:3—5, 
Matt: 5: 0. 

3) Denna själens vederkvickelse ställes tillsammans med 
Andens gåfva (v. 39), eftersom den H. Ande leder och under- 
håller Guds kärleks smakande i hjärtat. I Joh. 3: 24; Rom. 5: 5; 
Br INS (GRILL EOS 2 ISRN NOUR N6y. 


JACKSON, GEORGE, Jesu lära. Öfvers. al uu. otockholm. 
Fosterlandsstiftelsens Förlag. (192 s.) 
Vi ha i denna öfversättning en liten folkbok af helt an- 
nan art än de publikationer, som vanligen benämnas så. AF 
ven de s. k. religionsvetenskapliga folkböckerna, som nu be- 


470 GRANSKNINGAR OCH ANMÄLNINGAR 


gynna öfversvämma också vårt land, upptaga gärna »Jesu 
lära» till behandling. Man gripes både af sorg och häpnad 
öfver den gränslösa godtycklighet, som här får göra sig gäl- 
lande. Den hvars bibelstudium är icke bara ett modernt 
fikande efter en religiös åskådning, en ytlig kunskap, utan 
ett farande efter rättfärdighet, sanning och lif, den kan icke 
förvillas hvarken af den skenbart fria metoden eller de lika 
skenbart säkra resultaten inom denna quasivetenskapliga forsk- 
ning på helig mark. Men hur många studera sin bibel så i 
vår tid? Hur många äro icke de från allt verkligt bibelstu- 
dium bortkomna! Det är bland dem, som de nämnda fram- 
ställningarna af Jesu lära skola anställa oberäknelig, kanske 
obotlig skada. 

Vi glädja oss därför så mycket mer åt en folkbok så- 
dan som G. Jacksons Jesu lära. Den framträder icke med 
anspråk på stor vetenskaplighet och hög lärdom. Den är 
»resultatet af ett försök att inför en stor församling, som bru- 
kat sammankomma om söndagsaftnarna och som bestått af 
män och kvinnor mest ur arbetsklassen, framställa vår Fräl- 
sares lära i åtskilliga viktigare stycken.» Jackson lämnar 
alldeles å sido de förbryllande kritiska frågorna. Han ser 
större ting för sig, »de vissa ting, hvarmed predikanten ute- 
slutande sysslar, då han utbyter sin studerkammare mot 
predikstolen». Och vägen till visshet i fråga om Jesu lära är 
den, som Jesus själf anvisat: om någon vill göra Guds vilja, 
skall han förstå, om läran är från Gud, eller om jag talar af 
mig själf. 

Det är därför icke författarnes nationella skaplynne alle- 
nast, utan Frälsarens eget höga föredöme, som kommer förf. 
att i sin framställning taga saken alltigenom »praktiskt». Det 
blir icke någon systematisk framställning af hvad Jesus lärt, 
lika litet som vi i evangelierna påträffa något sådant system. 
I korta kapitel, präglade af mycken klarhet och enkelhet, 
redogör förf. för Jesu lära om Gud, om sig själf och sin död, 
om den helige Ande, om Guds rike, om människan, om syn- 
den, om rättfärdigheten, om bönen, om vår plikt att förlåta, 
om bekymmer, om penningen, om Jesu andra tillkommelse, 
om den yttersta domen och det eviga lifvet. 
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Då förf. härmed velat visa oss Jesu lära »i åtskilliga 
viktigare stycken», kan man undra, hvarför där icke blef 
plats för ett kapitel också om Jesu uppståndelse och vår 
egen därpå grundade uppståndelse. Förf. kan icke mena, 
att det är något obetydligt hvad Jesus — särskildt efter Jo- 
hannesevangeliet: — lärt oss därom. Det sista kapitlet i 
boken, det som handlar om det eviga lifvet, berör nu blott 
detta lifs innehåll och art, icke själfva uppståndelsen och 
dödens uppslukande i seger. Här torde också den anmärk- 
ningen med fog böra göras, att förf. gått utanför det bibliska 
betraktelsesättet, då han hänför den eviga förtappelsen till 
det eviga lifvet. 

Äfven på andra punkter kunde väl ett och annat vara 
att anmärka. Så förefaller det rätt mycket sökt, då förf. 
vid tal om vårt förhållande till kärleken använder sig af sådana 
ställen som Psalt. 110: I och 137:6. Fullkomligt oförklarlig är 
förf:s mening med en jämförelse som denna (sid. 137): »Vi 
uttala ofta var förvåning öfver Jesu hårda yttrande om att 
binda och lösa människors synder. Och dock är det just 
detta, som människors kärlek eller kärlekslöshet dagligen gör.» 
Skulle Jesus ha ålagt sina lärjungar en handling af kärleks- 
löshet? 

Trots bristerna kan dock boken utan tvekan anbefallas 
såsom en väckande och upplysande läsning för yngre och 


äldre. VÄST 


HERTZBERG, MIKAEL, WVeien, Sandheden og Livet. En kri- 
stelig Livsopfatning i Apostlen Johannes” Aand. I Veien. 
Grendahls & Sens Forlag. Kristiania. (94 s.) 


Förf. vill framställa de ledande hufvudtankarna hos apost- 
len Johannes till en kristlig troslära med Johanneisk prägel. 
Hittills har icke Johannes individuella uppfattning och fram- 
ställning af kristendomen fått göra sig gällande på samma 
sätt som en Petri, en Pauli eller en Jakobs. Dessa ha satt 
sin prägel på hvar sin tid i kyrkans historia. Johannes en- 
sam väntar ännu sin tid. 

Förf. anser, att den närvarande tiden just är den, som 
behöfver Johannes. Vår tids på en gång realistiska och — 
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man tänke på vära dagars teosofi och spiritism! — mystiska 
läggning svarar mot den realism och mystik, som så harmo- 
niskt förenats hos Johannes. Därmed sammanhänger ock 
den betydelse Johannes äger för nutiden genom sitt utjäm- 
nande af motsatsen mellan auktoritet och frihet. Hittills har 
både det ena och det andra drifvits till ytterligheter. Det 
är föreningen af båda, som är efterlängtad. Och den är nu 
att finna hos Johannes, som å ena sidan aldrig går utöfver 
det erfarna, det som han sett och hört och känt, men å 
andra sidan tränger in i och behandlar det gifna erfarenhets- 
innehållet med intuitionens eller kontemplationens frihet. 

Johannes lifsåskådning sammanfattas i Jesu ord: »jag är 
vägen, sanningen och lifvet». Den nu utkomna första delen 
af förf:s arbete handlar om »Vägen», vägen, som förbereder 
mottagandet af sanningen och lifvet och på hvilken mänsk- 
ligheten drages till Jesus. 

Denna väg begynner med naturtron, tron på Gud såsom 
en öfvernaturlig eller åtminstone öfvermänsklig makt. Män- 
niskan känner ett rent fysiskt beroende af Gud. Det etiska 
får icke någon väsentlig betydelse i naturtron. Blott anings- 
vis framskymtar en högre uppfattning af Gud. Äfven inom 
kristenheten framträder mycken sådan naturtro. För många 
kristna är Gud icke stort mer än en yttre makt öfver dem, 
som de känna sig beroende af och som de därför bära en 
viss naturlig respekt för. 

Kan människan bli salig i denna naturtro? frågar förf. 
Och han svarar: ja! Han hänvisar till åtskilliga ställen i nya 
testamentet, som mer eller mindre antyda äfven den natur- 
liga gudstrons betydelse för en människas salighet. Framför 
allt ordet i Joh. Ev. 18: 37: »Hvar och en som är af sanningen, 
han hör min röst.» Den, hos hvilken det i människohjärtat 
nedlagda sanningsanlaget får utveckla sig till en sinnesrikt- 
ning, som är vänd mot sanningen, och till en aktivitet — att 
»göra sanningen», han skall, »när omständigheterna och lif- 
vets förhållanden göra det möjligt eller föranleda det, med 
nödvändighet dragas till det högre uppenbarelseljuset, som 
erbjudes honom i kristendomen». Han är »principiellt frälst». 
En sådan uppriktig hängifvelse åt sanningen måste sluta med 
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frälsning och salighet. Detta slut må ligga på denna eller 
andra sidan af tiden — afgörelsen för sanningen, sinnets och 
lefvernets hänvändning mot sanningen måste dock ske här. 

Utan att förf. vill i minsta mån beröfva kristendomen 
något af dess enastående företräden och upphöjdhet, fram- 
håller han med rätta den sanningskärna, som äfven de hedniska 
naturreligionerna innehålla. Men allt hvad han härom sagt 
synes svårt att underskrifva. Exempelvis hvad där säges om 
de religiösa människooffren inom hedendomen: »De äro i 
sanning vördnadsbjudande genom den starka religiöst sedliga 
kraft, som de vittna om. Dessa hedningar offrade åt gudo- 
men sitt högsta goda, sitt käraste barn på elden, medan 
många, som kalla sig kristna, icke vilja offra en enda liten 
förnöjelse». Vore alla dessa hedniska offer framkallade af 
sådana motiv som Abrahams eller Jefta dotters offer, då vore 
det ingenting att invända mot den för de kristna förödmju- 
kande jämförelsen. Att äfven hedendomen kan uppvisa lik- 
nande offermotiv, skall icke förnekas. Men i de flesta fall 
torde de hedniska människooffren ha framgått dels af en 
vidskeplig fruktan för den ofvermänskliga gudamakten, dels 
af bristande känsla för ett människolifs värde — det var ju 
särskildt barn och unga kvinnor som offrades! Här liksom 
på många andra punkter i hedendomen föreligger ett utby- 
tande af sanning mot lögn, som den rättvise bedömaren af 
hedendomen icke får förbise eller bortförklara. 

Sedan förf. angifvit de väsentliga dragen af öfver- eller 
genomgångstron, den etiska gudstron inom Israel, hvilken 
också återfinnes inom kristenheten hos alla, som kommit till 
en afgörande väckelse i samvetet och ännu »äro under lagen», 
kommer han slutligen till »vägens» mål — den kristna tron 
på Gud såsom kärlek, Gud såsom Fader, uppenbarad i en- 
födde Sonen. Här når religionen sin höjdpunkt. Här tager 
den hela människans personlighet i besittning. Naturtron 
berör hufvudsakligen känslan, genomgångstron förutom käns- 
lan äfven viljan. Först den kristna gudstron omfattar både 
känsla, förstånd och vilja. Den blir en känsla af det fria 
saliga barnaförhållandet till Gud, af barnets frid och fröjd i 
den himmelske kärleksrike Fadern. Den blir ock en sannin- 
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gens kunskap. Gud är icke längre något fullkomligt otill- 
gängligt och ofattbart. Den kristna trons innehåll kan fram- 
ställas såsom en verklig troslära (dogmatik). Och af den san- 
ning, som kristendomen uppenbarar: Gud har först älskat 
oss, följer nödvändigtvis det: vi måste älska Gud och i ho- 
nom och för hans skull vår nästa. Den kristna tron gestal- 
tar sig till ett heligt lif i kärleken: 

Så leder »vägen» fram till sanningen och lifvet. Det 
är förf:s afsikt att i fortsättningen af sitt arbete redogöra för 
den genom Jesus Kristus uppenbarade sanningen — tron på 
Kristus — och för det genom hans Ande verkade: lityet er: 
tronkpa, den nelserAnde: 

Det, hela ser ut att ol en mycketienkelfochualanmt 
veckling af vår trosläras innehåll. I en ännu mer förenklad 
och folklig form skulle häraf kanske kunna utarbetas en läro- 
bok för skolan och hemmet sådan, som vår tid anses behöfva, 
en framställning af kristendomen, där intet af vår allra heli- 
gaste tro gått förloradt i anpassningen efter nutidens behof 
och kraf. Hvad vi nu vid kristendomsundervisningen kanske 
allramest sakna är en sammanhängande historisk framställ- 
ning af »vägen» sådan som den här föreliggande, hvilken 
från början till slut vill visa oss »den förborgade Kristus, som 
mer och mer framträder såsom den uppenbarade Kristus, ge- 
nom hvilken 'sanningen är kommen, och såsom den lefvande 
Kristus, som har bringat oss ”lifvet', det lif, som han lefver i 
en sann kristen». säl org 


LOOFS, FRIEDRICH, D:r, Was soll uns leiten bei unserer 
Stellungsnahme im praktisch-kirchlichen Leben? Predigt 
im akademischen Gottesdienst. Sonderabdruck aus den 
Deutsch-evangelischen Blättern. 


»Nur Gotites Offenbarung soll unser religiöses Urteil be- 
stimmen», denna sats hade varit en hufvudtanke i den firade 
Halleteologens närmast föregående universitetspredikan. Slu- 
tet däraf citeras vid dennas början, bl. a. den intressanta 
interiören från Worms 1521, då Luther efter långt samtal 
med en vän, som ville förmå honom till återkallelse, fick 
den afgörande frågan: »Ist dir's denn offenbart?> — och till 
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den andres förvåning och skräck svarade: SAANRESNÖSLENDIE 
offenbart> Icke på grund af någon hemlig uppenbarelse i 
>svärmarnas» ande utan emedan han erfarit dess kraft och så 
blifvit orubbligt viss i sitt inre, gaf och kunde han gifva sva- 
ret så. 

Men helt annorlunda är det med det praktiskt-kyrkliga 
lifvets många spörsmål. Här stå vi ej på grund af Guds 
uppenbarelse med orubblig visshet: Hvad skall leda oss? 
>Die Frage ist nicht nur fär unsere jungen Theologen son- 
dern fär jeden gewissenhaften evangelischen Christen von so 
grosser Bedeutung, dass es wahrlich zeitgemäss ist, vor Got- 
tes Angesicht ihr nachzudenken.> Som underlag för sva- 
ret ligger texten Gal. 2: 1—20, N. T:s »vielleicht geschichtlich 
berähmteste Abschnitt>, där »ein gegen jeden haltbaren Verdacht 
der Unechtheit geschätzter Brief des grossen Heidenapostels 
ein anschauliches Bild von Irrungen, Spannungen und Ausglei- 
chungen im Kreise der ersten Jänger Jesu entrollt, die nir- 
gend sonst uns so deutlich vor die Augen treten.» 

Svaret gifves i dessa tre ledsatser: Die Pietät gegen- 
äber der Frömmäigketit vor uns, die Liebe gegen die Menschen 
neben uns und die Treue gegen der Herrn iiber uns. 

Mästerligt utvecklas hvardera satsen. Det hade varit 
frestande citera en hel del, men vi rekommendera i stället 
det lilla 20-pfennigs häftet till studium. Särskildt stycket om 
pieteten är ett ord i sinom tid för våra unga »sanningsägare»>. 
T.: ex.: "Es ist nicht richtig — und Jesu Beispiel beweist das 
— dass es Pflicht der Wahrhaftigkeit sei, durch Wort und 
That stets davon Zeugnis ablegen, dass dies oder jenes in unsern 
gottesdienstlichen Formen oder in den Liedern und Bekennt- 
nissen, die wir brauchen, veraltet ist. Das weiss ohne dies 
jeder, der Geschichte kennt; denn alles Menschenwerk altert. 
Die einfältigen Christen aber verstehen solche vermeintliche 
Wahrhaftigkeit gar nicht, wie sie gemeint ist. Pietät fär die 
Frömmigkeit vor uns entspricht dem Verhalten Jesu selbst. 
Das aber ist Pietät gegen die Frömmigkeit vor uns: auch in 
veralteten Formen das erkennen, was bleibend ist, in Ein- 
mitigkeit des Glaubens mit den Jahrhunderten vor uns das 
verstehen und, wenn es nötig ist, tragen.» Vid frågan om 
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kärleken framställes först den kristliga broderskärleken och 
den hänsyn man äfven i den bästa församlingsgemenskap får 
taga, till hvarandra, så adie meltendesliebeiedierane nEbite. 
renzen zwischen christlichen Brädern iberbräckt;, slutligen 
kärleken till de ännu ej vunna, som gör oss till allt för alla 
för att vinna de flesta. Men öfver båda står troheten mot 
Herren: »Solche ist's letzlich allein, was die rechte Stellung 
finden lässt auch in wirren Verhältnissen. Und weshalb? 
Weil sie die Selbstsucht ausschaltet und die innere Unwahr- 
haftigkeit ausschliesst.> 

Det synes vara en god publikation, förtjänt af större 
spridning äfven hos oss, dessa »deutsch-evangelische Blätter», 
hvarur Loofs uppsats är ett särtryck. Grundad af Beyschlag 
i, Halle 1376) "fortsattes: den oi sundfrmodetatiandamumnden 
hufvudredaktion saf Prof. Ds IE Haupt uu rtallerocktutkomE 
mer i 12 häften, som dock också kunna erhållas separat a 
I Mark pr häfte, och ibland såsom här jämväl hvar uppsats 
för sig. FRV 


LINDERBERG, FERNANDO, Kirken og Samfundet i den eldre 
Middelalder. Köbenhavn, Lehmann & Stage, 1906. 
166 sid. 


Såsom motto för detta arbete har förf. satt följande ord: 
»Kristendommen var efter hele sin historiske Tilblivelse en 
Religion for de fattige og fortrykte, den knytter store For- 
jettelser till selve Lidelsen og Savnet og ikke mindrer tu 
Barmhjzrtighedsgerningen imod de forladte.>» Detta citat är 
betecknande för förf:s syn på kristendomen i dess förhållande 
till den sociala utvecklingen. Linderberg är på en gång kri- 
sten och socialist, och han söker att slå en brygga mellan 
två åskådningar, som vanligen stå fjärran från hvarandra. 

Föreliggande arbete vill vara en social upplysningsskrift. 
Om man ville bedöma det från rent kyrkohistorisk synpunkt, 
skulle några detaljanmärkningar vara på sin plats. Äfven 
kunde det erinras om, att trots den respektabla källförteck- 
ningen några nyare arbeten af stort värde där saknas, exem- 
pelvis Hildebrand, Sveriges Medeltid, och Hauck, Kirchen- 
geschichte Deutschlands. Men äfven från strängt historisk syn- 
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punkt sedt, måste det medgifvas, att förf. i det stora hela 
på ett lyckligt sätt löst sin uppgift. Man finner här samman- 
fördt ett mycket rikt material till belysning af den sociala frå- 
gans utveckling under den äldre medeltiden. Starkt fram- 
hålles, hvilket omätligt inflytande kristendomen hade vid om- 
gestaltningen af de nyomvända folkens moral, jurisdiktion 
och ekonomiska förhållanden. 

Arbetet är uppdeladt i fem afdelningar, som behandla: 
folkvandringarnas tid; karolingernas tid, utvecklingen i Eng- 
land, nordborna och slutligen länstiden. En underafdelning 
behandlar kyrkan och rättsväsendet, en annan kyrkan och 
trälarne, en annan klostren och deras betydelse för kulturen. 
Under rubriken: det första statssocialistiska försöket, redogö- 
res för de åtgärder, som de östromerska kejsarne i femte och 
sjätte århundradet vidtogo, i det de sökte reglera all pro- 
duktion genom kejserliga monopol, hvilkas innehafvare hade 
att betala dryga afgifter till statskassan. Detta försök slog dock 
mycket illa ut, och följden blef, att priset på lifsförnöden- 
heterna tredubblades, och att snart sagdt alla samhällsklasser 
blefvo utarmade. Förf. drar i allmänhet ej några direkta 
slutsatser af de skildrade förhållandena. Mest skulle det le- 
gat nära till hands att af detta försök hämta några lärdo- 
mar med hänsyn till möjligheten att genomföra den moderna 
socialismens ekonomiska program. Kyrkans ställning till den 
ekonomiska frågan framställer förf. på följande sätt: kyrkan 
sökte få den rättsåskådning erkänd, enligt hvilken a) det fin- 
nes blott två inkomstkällor: naturen och arbetet (allt ränte- 
tagande ansågs som ocker och förbjöds af kyrkan), b) all 
egendom är en anförtrodd gåfva, som skall förvaltas så, att 
de bättre lottade hjälpa de behöfvande och därigenom ut- 
jämna olikheten i yttre lefnadsvillkor, c) all jord bör helst 
vara gemensam egendom under kyrkans och klostrens för- 
valtning. Äfven detta ekonomiska program kunde inbjuda 
till en intressant och lärorik jämförelse mellan den skildrade 
tiden och vår tid med dess sociala fråga. 

Ehuru inga direkta slutsatser dragas med afseende på 
våra dagars förhållanden, är dock tendensen allt igenom den 
att framställa den sociala frågans utveckling så, att lärdomar 
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däraf må kunna hämtas för vår tid. Belysande för förf:s 
syfte äro följande inledningsord: »Det sociale Sporgsmaal 
loses kun i samme Grad, som vi le&erer at forstaa, at stille 
os i Forhold til, at lade os bruge og selv bruge den histo- 
riske Udvikling. Derfor betragter jeg det som min Boved- 
opgave at levere den dertil ngdvendige Pegepind. Vill man 
kun benytte denne og tilegne sig, hvad derved kan leres, 
saa kommer alt det andet af sig selv. Serlig vilde alt det 
övrige gaa let, hvis Nutidens kristne i Retning af at fremme 
de arbejdende Menneskers Vel kom paa Hojde med Kristen- 
dommen i dens oprindelige og store Tid.» 

Förf:s stil är ledig och framställningssättet intresseväc- 
kande. Till sist må nämnas, att denna skrift utgör andra 
delen af ett större arbete »Kristendommen og den sociale 
Udvikling», af hvilket förut utkommit en del med titel »Old- 
tidens sociale Tilstande og Kristendommens Gennembrud>. 


Ja Tal 


SCHIELE, FRIEDRICH MICHAEL, Lic., Seminarlehrer in Mar- 
burg, Deutscher Glaube, Ein Lesebuch religioser Prosa 
zum Schulgebrauch im deutschen Unterricht, s. 160; Pr. 
AD Ng ISNDVAS OO 


Det är I12:te bandet i Diärrs Deutsche Bibliotek, vollstän- 
diges, Tehrmittels fur: den deutschen, Unternichtran) Lehre 
und ILehrerinnen-Seminaren, som härmed utgifves. < Jic: 
Schiele är en af hufvudredaktörerna i detta vidtomfattande 
litterära företag. 

I förordet påpekas, huru likgiltigheten för kristendomen 
under senare hälften af förra århundradet drifvit religionen 
eller åtminstone det äkta trosspråket ut ur de tyska läse- 
böckerna. Men en ny tid är i antågande. »Gottes Gnade hat 
unserer Zeit wieder eine tiefere Bildung geschenkt und einen 
stärkeren Glauben. Ist aber jene unfromme Gleichgältigkeit, 
ebenso wie jene Angst vor der Schroftheit echter Glaubens- 
sprache etwas iäberwundenes, so wärde die Neugestalt des 
deutschen Unterrichts eine halbe Arbeit sein und kein zeitge- 
mässes Werk, wenn in ihr nicht die Stimme des Glaubens 
ebenso laut, ebenso deutlich und karakteristisch zu Gehör 
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käme, wie sie aus dem Munde der besten und grössten 
Deutschen durch das moderne Leben der Nation tönt.» En 
ljus blick på tiden, något för ljus, fruktar jag, men god som 
motvikt mot den alltför mörka, där man i allt modernt blott 
ser en kristendomens bankruttförklaring: 

»Das eigentliche fromme Lesebuch deutschen Glaubens 
muss immer die deutsche Bibel! bleiben. Neben der Bibel das 
Gesangbuch. Aber gerade diejenigen, die von der »Littera- 
tur» geistig sich nähren, bediärfen noch einer besonderen 
Handreichung — — ein Lesebuch, das zeigt, wie in allen 
Litteraturperioden die deutsche Frömmigkeit sich ihre eigene 
Sprache geschaffen hat, ein Lesebuch vor allem, aus dem zu 
erlernen ist, dass die grössesten deutschen Sprachschöpfer 
auch Sprachmeister frommen deutschen Glaubens gewesen 
sind». Så motiveras arbetet, en motivering, som tvifvelsutan 
kunde gälla äfven ett svenskt dylikt samlingsverk. 

Till slut anmärkes, att arbetet blott är ett första försök 
på ett försummadt fält och äfven med hänsyn till sitt ringa 
omfång ej kan göra anspråk på fullständighet. Då hvar för- 
fattare bär prägel af sin tid, vänte ingen att i hvarje stycke 
finna »das ganze Christentum». »Wenn nur alles echte Auf 
richtigkert atmet! Wenn nur Frömmigkeit die Worte ge- 
prägt hat! Und wenn es nur an Lesestäcken nicht mangelt, 
wo ganzes Christentum, das heisst fär den gebildeten: bewuss- 
tes Jängertum Jesu, sein inneres Leben hat Wort werden las- 
sen!» Naturligen blir efter sådana grundsatser det hela bra 
brokigt och ej just att anbefalla för okritisk läsning. Men 
ytterst intressant och gifvande är det från studiesynpunkt 
att göra bekantskap med alla dessa stora andar, så mycket 
mer som ganska fullständiga historiska upplysningar gifvas 
om dem alla till komplettering, där den egna förkunskapen 
brister. 

Om såväl stoffets systematiska fördelning som  förfat- 
tarne ger följande öfversikt en föreställning: 

N:o I (Goethe in Dornburg) skildrar inledningsvis Goe- 
Zhes ställning till de frågor boken är ägnad. Därefter följa 
N:o 2—54 i sakhistorisk följd, begynnande med skapelseberät- 
telsen (Herder), tankar öfver evigheten (Naumann), Bibeln 


och verklighet» talar Lhofz&y, om den bibliske Jesus Matt. 
Claudius, hans världshistoriska betydelse Ranke, om natt- 
varden Claudius, kraften i Jesu lif Kähler, evangelierna Her- 
der. Följa så vittnesbörd om den störste aposteln (Harnack). 
dogmat om Guds son (Jakob Böhme och »Den tyska teologien») 
Luthers betydelse tolkas af Goethe, v. Treitsche, Kant, m. j. 
Själf talar Luther i >»Lutherworten» (N:o 18) och sin »väldi- 
gaste predikan (N:o 21). Om den evang. kyrkosången an-' 
föres Vilmar (N:o 28), om pietismen Gottfried Arnold, Fung 
Stilling. Rationalismen möter i sin ädlaste kämpe (Lessing). 
Vid sidan stå dess trogne bekämpare (Claudius, Harms). 
Dess bestående vinst teckna Schleiermacher och E. M. Arndt. 
Den tyska idealismens talan föra Fichte och Kant, pedagogi- 
kens Pestalozgzi, Goethe, Schleiermacher. För den nya tyska 
» Geistesfrähling» efter frihetskrigen anföras flere vittnen både 
bland-teologer och lekmän (Tholuck m. fl.) Som inre mis- 
sionens härold står MWichern (N:o 48). Om materialismens 
nya tro talar Nazumannr (N:o 49), om skillnaden mellan tro 
och vetande Yoh:s Miller, om en kristens medborgarplikter 
G. Keller, om fromheten såsom oberoende af och öfverläg- 
sen all kultur Wellhausen, för hoppet om en ny tid Seeberg. 

Slutet — N:o 55-61 — vänder blicken inåt (Foh. Arndt: 
när hjärtat är stilla) och uppåt (Claudius, Pestalozzi, Luther: 
bönen) samt afger en tacksam bekännelse om reformationen 
och vår plikt att fullfölja den i Luthers anda (E. M. Arndt). 

Som sagdt, visst icke allt är fullödigt såsom kristen tros- 
bekännelse, och nog har valet ibland skett tämligen ensidigt 
åt vänsterhåll, men på det hela är arbetet uppbyggande och 
icke nedrifvande. Det förtjänar obetingadt ett observandum 
och ej inindre ett Zmitandum. BEING 


Jesu lära om Guds rikes framtidsutsikter. 
(Forts.) 

3. Slutakterna af Guds rikes utveckling i den närva- 
rande tiden. 

Rörande tidsföljden mellan de två första af dessa akter 
lämna oss våra evangelier ingen upplysning. Men vi hafva 
ett yttrande af vår Frälsare, som blifvit bevaradt af aposteln 
Paulus (I Tess. 4: 15—16). Enligt detta är det tydligt, att 
ordningen skall vara den förut angifna. Detta synes äfven 
ligga uti sakens natur. Ordalydelsen uti den ursprungliga 
källan, sådan Resch söker rekonstruera den, öfverensstämmer 
äfven i detta fall med Paulus (Logia Jesu, sid. 182—83). Men 
det gäller om detta Reschs påstående, liksom om hela det 
ifrågavarande arbetet, att man med nuvarande hjälpmedel 
svårligen kan afgöra, om det är hållbart eller icke. 

a) Parusien eller Kristi återkomst. 

Redan i början af vår undersökning hafva vi antydt, att 
det är förenadt med mycket stora svårigheter att komma till 
en klar och tillfredsställande uppfattning af denna fråga. Svå- 
righeten ligger däruti, att Kristus fällt flera yttranden rörande 
sin ankomst, som synas stå uti snörrätt strid mot hvarandra. 
Å ena sidan hafva vi flera utsagor, som tyda på, att Kristus 
tänkt sig sin återkomst såsom fallande inom det dåvarande 
släktets tid. Å den andra sidan åter stöta vi på uttalanden, 
som lika bestämdt synas tyda på ett längre uppskof. 

Till det förra slaget höra hufvudsakligen följande. En- 
ligt Mat. 16: 28, Mark. 9: 1, Luk. 9: 27 skola några af de när- 
varande icke smaka döden, förrän de fått se Människosonen 


Kyrklig Tidskrift 1906. Häft. 6. 31 


482 FRANS TIVELL 


komma uti sitt rike (Mat.), eller förrän de hafva sett Guds 
rike komma med kraft (Mark.). Uti Mat. 24: 34, Mark. 13:30, 
Luk. 21: 32 försäkras uttryckligen, att den närvarande genera- 
tionen icke skall förgås, förrän Kristi ankomst inträffat. Uti 
Mat. 24: 29 sammanbinder Jesus sin ankomst och domen öfver 
Judafolket med följande ord: »Men strax efter de dagarnas 
nöd o. s. v.» Hos Markus och Lukas utelämnas visserligen 
tidsbestämningen »strax», men uttrycken tyda ändå på, att 
parusien skall stå i nära samband med Jerusalems undergång. 

Å andra sidan hafva vi flera yttranden, som tyda på, 
att Jesus tänkt sig en längre tids förlopp, innan parusien in- 
träffar. Hit höra förnämligast följande: Mark. 13: 32, Mat. 
24:30: »OmM den dagen ochrom den stunden vet imeen mecke 
ens änglarne i himlen ej heller Sonen, utan Fadren allena»; 
Luk. 17: 22: »Dagar skola komma, då I skolen åstunda att se 
en af Människosonens dagar, och I skolen icke få se den.» 
Mit hör jiafven talet om hedningarnestideriuti Lak 214246 
Därmed må jämföras Mat. 22:7—9. Enligt Mat. 25: 5 dröjer 
brudgummen, så att alla blifva sömniga. Enligt Mat. 25: 19 


dröjer det en lång tid, innan tjänarnes herre kommer för att- 


göra räkenskap. På en längre utvecklingstid för Guds rike 
tyder äfven liknelsen om senapskornet m. fl. 

Hvad som i hög grad ökar svårigheten vid dessa frågors 
lösning, är, att man ej kunnat ena sig med afseende på det 
material, som därvid bör användas. Så gå en del författare 
mycket radikalt tillväga, i det de anse, att det eskatologiska 
ANS or MENS 2 Iljbile Bi. MEN IG hufvudsakligen utgöres 
af »en judisk- eller judekristlig apokalyps, ett flygblad från 
år 66». Därigenom hafva de frigjort sig från de svåraste 
stötestenarna, enär dessa tal då ej kunna komma i betrak- 
tande vid framställningen af Jesu lära. 

Andra gå mindre radikalt tillväga och fasthålla alla ut- 


sagor, som tala om Jesu återkomst under det dåvarande 
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släktets tid, men förklara alla, som tyda på ett längre dröjs- 
mål, för senare tillsatser af evangelisterna för att öfverskyla 
det misstag, som Jesus i detta afseende begått. Så delvis 
äfven Holtzmann. Det är klart, att saken härigenom för- 
enklas, om man ej ryggar tillbaka för att påbörda Jesus ett 
misstag i detta afseende. 

Emellertid finnes det ett stort antal teologer, som ej 
kunna godkänna den våldsamma kritik, som ligger till grund 
för dessa båda uppfattningar. Hit höra bland andra Resch 
och Zahn. Dessa fasthålla, att Jesus verkligen fällt alla 
dessa, som det synes, motsägande yttranden. 

Klart är, att en sådan olika uppfattning af det material, 
som hör hit, skall frambringa olika uppfattningar af den sak, 
hvarom det är fråga. Begreppet parusi har också uppfattats 
på många olika sätt. Vi skola endast nämna några. 

Man har sagt, att Kristus, då han talar om parusien, 
syftar endast på sin återkomst till och sitt umgänge med sina 
lärjungar efter uppståndelsen. Som stöd härför anför man, 
att uppståndelsetanken och parusitanken framträda samtidigt 
uti Jesu förkunnelse och sedan gemenligen äro förbundna med 
hvarandra. Denna uppfattning sammanhänger med den förut 
omtalade våldsamma kritik, som uti de stora eskatologiska 
talen vill finna en judisk apokalyps. Som representant må 
nämnas Weiffenbach. 

Man har äfven sökt fatta parusien såsom en fortgående 
process, som tagit sin början med Jerusalems förstöring och 
sedan sträckt sig ut öfver hela den följande tiden. Man stö- 
der sig därvid hufvudsakligen på yttrandet uti Mat. 26:64, 
där Matteus infogar tillägget dz" äpt uti utsagan i Mark. 14: 
62. Denna uppfattning innehåller onekligen vissa sannings- 
moment, men den erinrar allt för mycket om det moderna 


påståendet, att »världshistorien är världsdomen»>, för att kunna 
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fullt öfverensstämma med Jesu tankar. Såsom representant 
för denna uppfattning må nämnas Beyschlag. 

Meyer åter har sökt lösa frågan på följande sätt. Jesus 
har talat om sin ankomst såsom nära förestående, men blott 
uti oegentlig mening. Han har därmed åsyftat blott sän- 
dandet af den Helige Ande och den historiska uppenbarelsen 
af sitt rikes härlighet och kraft. Dessa tankar har han 
klädt uti profetiskt bildspråk. Lärjungarne hafva missför- 
stått detta tal och fattat de profetiska bilderna på ett 
bokstafligt sätt. Detta torde dock vara att allt för mycket 
underkänna både Jesu pedagogiska vishet och lärjungarnes 
förmåga att uppfatta honom. 

Alla dessa lösningar måste vi afvisa såsom varande dels 
allt för våldsamma, dels allt för mycket formade efter nutida 
tankar och föreställningssätt. Men innan vi gå att söka en 
ny lösning, äro vi skyldiga att söka en psykologisk förklaring 
till, att så motsatta yttranden kunde fällas af vår Frälsare. 
Lyckas vi finna en sådan, så torde det sedan underlätta upp- 
fattningen af hela frågan. Vi skola förvisso finna en sådan 
förklaring genom att redogöra för de kunskapskällor, ur hvilka 
Jesus öste, då han ville ställa framtidens horoskop för sina 
lärjungar. Vi tro oss berättigade att skilja mellan trenne 
sådana källor. 

Den första utaf dessa är den gammaltestamentliga pro- 
fetian. Att denna återklingar på flerfaldiga ställen uti Jesu 
eskatologiska tal, är omisskänneligt. Men nu var det ett 
faktum, att denna profetia ställde i utsikt för hedningarne att 
få del uti frälsningen. Redan Abraham hade fått det löftet, 
att alla släkten på jorden skulle varda välsignade genom hans 
säd. Denna tanke återkommer sedan allt jämt. Man förstår 
då, huru det kunde stå orubbligt fast för Kristi medvetande, 
att evangelium skulle predikas för hela skapelsen, innan han 
skulle återkomma till domen. 
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Såsom en andra källa hafva vi att betrakta det när- 
varande tidsläget. Ingen tid står fullkomligt isolerad från 
den föregående. Framtiden växer därför fram ur nutiden, på 
samma sätt som skörden växer fram ur sådden. Det är där- 
för möjligt för hvar och en, som känner sin samtid och de 
krafter, som verka inom densamma, att inom vissa gränser 
ställa framtidens horoskop. Om detta misslyckas för de flesta 
människor, så beror det gemenligen på, att de sakna en rik- 
tig kunskap om samtiden och om de inom densamma ver- 
kande krafterna. 

Det är klart, att Kristus, som fullkomligt genomskådade 
de krafter, hvilka verkade uti hans samtid, skulle däraf uti 
mycket vidsträckt grad kunna draga slutsatser med afseende 
på framtiden. Nu voro förutsättningarna sådana, att om allt, 
som innebodde uti dem, utvecklade sig till mogen frukt, det 
nödvändigt måste leda till en snar katastrof. Man förstår då, 
huru Jesus kunde säga: »Sannerligen säger jag eder, detta 
släktet skall icke hafva förgåtts, förrän det allt skett.» 

Den tredje och förnämsta källan var dock hans egen 
ande eller hans profetiska medvetande. Med denne ande 
genomskådade han gemenligen Fadrens rådslut. Men det var 
en sida af detta rådslut, som enligt sakens natur måste blifva 
dunkel. Detta rådslut har alltid varit och är allt fort med 
afseende på människorna villkorligt. Det rättar sig efter de 
historiska förutsättningarna. Människan kan genom tro och 
villig lydnad påskynda förverkligandet af detta rådslut. Men 
hon kan ock genom otro och olydnad drifva det in på nya 
vägar och fördröja dess förverkligande. 

Hvilken roll denna sida af Guds rådslut spelade uti Jesu 
medvetande, det ser man däraf, att han ännu uti Getsemane 
förutsätter möjligheten af, att Gud kunde förverkliga sitt råd- 
slut på andra vägar än de, som nu lågo öppna för hans blick. 
Med sådana förutsättningar förstår man äfven Jesu ord: >»Om 
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den dagen och om den stunden vet ingen, icke ens änglarne 
i himlen ej heller Sonen, utan Fadren allena.» 

Det är nödvändigt att se dessa utsagor mot den förut 
angifna bakgrunden. De framstå då ej längre såsom yttran- 
den, som fällts under talets gång uti uppbrusningens ögon- 
blick, utan de framgå med nödvändighet af gifna sakförhål- 
landen och äro därför att räkna till kärnpunkterna uti talet. 
Vi finna då äfven, att de äro något olika med afseende på 
visshetsgraden. Under det att det första och det sista har 
fullkomlig. apodiktisk visshet, har det andra i ordningen en- 
dast hypotetisk visshet, nämligen under det villkor, att den 
himmelske Fadren fullbordar sitt rådslut på de vägar, han 
hittills uppenbarat. Det behöfver därför ingalunda väcka 
större anstöt, att Jesus på somliga ställen förutsätter möjligheten 
af parusiens fördröjande, än att han uti Getsemane förutsätter 
möjligheten att undgå lidandet, fastän han tydligen förutsagt 
detsamma. 

Men låta nu dessa utsagor aldrig så väl förklara sig 
från psykologisk synpunkt, så är frågan därmed ingalunda 
fullständigt löst. Följande frågor återstå att besvara: Kan 
parusien sägas hafva inträffat under den dåvarande genera- 
tionens tid? Om så är, kan evangelium sägas hafva blifvit 
förkunnadt för hela skapelsen, innan parusien inträffade? Kunna 
dessa frågor med ledning af Jesu ord besvaras jakande, så har 
frågan fått en tillfredsställande lösning. Kunna de ej detta, 
så måste vi gifva de teologer rätt, som säga: »Es hat sich 
nicht bewährt.>» Kristus har i så fall: misstagit sig, huru man 
än må förklara saken. 

Frågan sammanfaller ytterst med den, huruvida vi hafva 
rätt att betrakta Jerusalems undergång såsom ett led uti 
parusien. Klart är, att Kristi eskatologiska tal här måste 
blifva. afgörande. Gifva de anledning till en sådan uppfatt- 
ning, då finnes intet att anmärka mot Jesu utsagor. 
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Men innan vi gå till undersökningen af Jesu eskatolo- 
giska tal, vilja vi förutskicka den anmärkningen, att det i sig 
själft dock är sannolikt, att Kristus fattat domen öfver juda- 
folket som ett led i parusien. Redan uti den gammaltesta- 
mentliga profetian sammanställes Messias ankomst och den 
messianska domen. Jesus sammanställer också alltid sin an- 
komst och domen. Men då det synes oförnekligt, att Jesus 
fattat Jerusalems undergång såsom en del af den messianska 
domen (Mat. 22: 7—09), så synes konsekvensen bjuda att äfven 
fatta den som ett led uti parusien. 

Huru rimmar sig nu detta med Jesu eskatologiska tal? 

De eskatologiska skildringarna äro utförligast uti Mat. 
24—25. Redan i slutet af kap. 23 har Kristus antydt templets 
undergång. Måhända är det detta, som ger lärjungarne an- 
ledning att rikta hans uppmärksamhet på de härliga bygg- 
naderna. Jesus bekräftar då sin förra utsago med orden: 
»Sannerligen säger jag eder: här skall icke lämnas sten på 
sten, som icke skall varda nederbruten.> När Jesus seder- 
mera blifvit ensam med sina lärjungar, ställa dessa till honom 
följande fråga: »Säg oss, när skall detta ske, och hvad är 
tecknet till din tillkommelse och världens ände?» 

Betrakta vi nu det svar, som följer, så är det ganska 
tydligt, att v. 4—14 hafva till ändamål att lugna lärjungarnes 
ifver, hvilka synes hafva lefvat i den föreställningen, att do- 
men och upprättandet af riket stod alldeles för dörren. Det 
skall uppstå falska Krister och stor förförelse, men ännu är 
icke änden, v. 6. Krig, hungersnöd och jordbäfningar skola 
komma, men detta är endast begynnelsen till födslosmärtorna, 
v. 7—8. Det skall uppstå svåra förföljelser mot dem, och 
många skola taga anstöt. Laglösheten skall få öfverhand 
och kärleken skall förkolna hos de flesta, men änden skall 


dock icke komma, förrän evangelium varder predikadt i hela 


världen, v. 9—14. 
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Efter denna lugnande inledning är det tre stora till- 
dragelser, som sysselsätta Jesus, nämligen domen öfver Jeru- 
salem, 24: 15—28, Kristi ankomst att insamla de utvalda, 24: 
20—46 samt efter inskjutandet af flera förmanande liknelser 
den sista stora slutdomen, som omfattar hela folkvärlden 
25: 31—406. 

Nu är det oförnekligt, att Jesus ställer Jerusalems under- 
gång under parusiens synpunkt. Han kallar den uti v. 27 
rent ut för människones sons tillkommelse. I så måtto be- 
reder det ingen svårighet att komma till rätta med Jesu ut- 
sagor, att han skulle komma tillbaka uti det då lefvande 
släktets. tid. 

Häremot gör man gemenligen den invändningen, att de 
tecken, som Jesus säger skola föregå hans ankomst, ej kunna 
sägas hafva inträffat före Jerusalems undergång. Men detta 
torde vara något förhastadt. Hvad krig och öfriga landsplå- 
gor beträffar, så var det sannerligen ingen brist på sådana 
företeelser under tiden närmast före Jerusalems undergång. 
Falska Krister och falska profeter funnos äfven. Vi erinra 
blott om den i A.-G. 8: 9—10 omtalade Simon, hvilken an- 
sågs vara »Guds stora kraft». Öfverför man detta gnostiska 
uttryck till rent judiskt språkbruk, så kommer det ganska 
nära, hvad juden tänkte sig under benämningen Kristus. Det 
fanns helt säkert uti denna upprörda tid äfven ett stort antal 
sådana religiösa gycklare, som aldrig kommit till eftervärl- 
dens kännedom. 

Kristi utsago, att evangelium skall predikas i hela värl- 
den före hans ankomst, torde ej heller lägga några oöfver- 
stigliga hinder i vägen för att fatta Jerusalems undergång 
under parusiens synpunkt. Man måste blott hålla klart för 
sig två omständigheter. 

Den första är, att den tiden hade ett helt annat begrepp 


om världens storlek än vår tid. Begreppet hela världen gick 
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då icke långt utöfver det romerska rikets gränser. Tager 
man detta i betraktande, så kan evangelium mycket väl sägas 
vara predikadt i hela världen före Jerusalems undergång. 
Paulus antyder också uti Kol. 1:6, att det finnes och bär 
frukt uti hela världen, och uti v. 23, att det är predikadt för 
hela skapelsen. 

Vidare bör man lägga märke till, att det synes hafva 
varit Jesu mening, att under tiden från hans bortgång till Je- 
rusalems undergång rikspredikan skulle i första hand vända 
sig till judarne och gå ut i hela världen, så långt den judiska 
diaspora sträckte sig. Uti Mat. 10: 6 befaller han sina lär- 
jungar att icke gå på hedningarnes väg, utan hellre gå till de 
borttappade fåren af Israels hus. Uti vers 23 sätter han denna 
utsaga i tydligt sammanhang med sin ankomst med orden: 
»I skolen icke hafva genomgått Israels städer, förrän männi- 
skones son kommer.» 

Apostlarne synas äfven hafva fattat saken på detta sätt. 
Därför talar hela anläggningen af A.-G. såsom ock den tillämp- 
ning Paulus i Rom. 10: 18 gör af orden: »Deras ljud har ut- 
gått öfver hela jorden och deras ord till världens ändar.» 
Det torde äfven hafva varit detta, som gjorde, att Paulus, 
ehuru han var hedningarnes apostel, alltid först vände sig till 
judarne. Se vidare härom i det lilla arbetet: Om det typiskt- 
profetiska i Kristi lif af prof. A. Kolmodin. 

Men var evangelium under denna period i första hand 
afsedt för diaspora, så torde Jesu ord ej lägga några väsent- 
liga hinder i vägen för att fatta Jerusalems undergång såsom 
ett led i parusien. Ty så långt diaspora var utbredd öfver 
världen, kom äfven evangelium under denna tid. 

Större svårighet synes vid första påseendet det sam- 
manhang bereda, i hvilket Kristus ställer ankomsten att in- 
samla de trogna med Jerusalems undergång genom orden: 


Eddéws 3: peta thy INidw o. s. v. 
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Därvid är dock att att märka, att tidsbestämningen 
2)dtwc saknas hos de båda andra synoptikerna och därför 
mycket väl kan betraktas som en tillsats hos Matteus. Fast- 
håller man däremot dess äkthet, så låter det nära samman- 
hanget mycket väl förklara sig genom lagen om profetians 
perspektivitet. Se därom det anförda arbetet af A. Kolmo- 
AMNESid TA 

Att Jesus var fullt medveten om, att det låg en längre 
tid mellan dessa tilldragelser, kan man sluta redan af Matteus. 
Uti 24: 29 ff. talas om tecken, som skola förbereda denna 
tilldragelse. En sådan förberedelse är ej ett ögonblicks verk. 
Men ännuw mera framgar det af Luk. 21:24, Där talaskom,; 
att Israel skall gå I fångenskap hos hedningarne, att Jerusa- 
lem skall förtrampas af hedningarne, till dess att hedningar- 
nes tider äro fullbordade. Detta förutsätter i alla händelser 
en längre tidsrymd mellan Jerusalems undergång och Kristi 
ankomst att insamla sina trogna. 

I parusien ingå sålunda enligt Jesu lära tre till tiden 
skilda akter, nämligen domen öfver Jerusalem och judafolket, 
Herrens tillkommelse att insamla de trogna och hans ankomst 
till den sista stora slutdomen. 

Efter Jerusalems förstöring synes Jesus hafva tänkt sig 
en tid, då Guds rike hufvudsakligen vänder sig till hednin- 
garne. Den kallas därför hedningarnes tider. Under denna 
tid skola enligt det förut anförda stället, Luk. 21: 24, judarne 
lefva i fångenskap och Jerusalem vara förtrampadt af hed- 
ningarne. Det torde äfven vara denna tid, som åsyftas uti 
Mat. 21:43: -»Fördenskull säger jag eder, att Guds rike 
skall tagas ifrån eder och gifvas åt ett folk, som gör dess 
frukt.» Att icke alla åf egendomsfolket skola stå utanför 
Guds rike under denna tid, framgår dock däraf, att en utvald 
kvarlefva räddas undan förödelsen, då domen går öfver det- 
samma. 
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Huru lång denna tid skall blifva, därom lämnar oss Jesus 
uti fullkomlig ovisshet. Detta är ju också naturligt, allden- 
stund Guds frälsningsrådslut i detta som i andra fall rättar 
sig efter människornas förhållande till detsamma. När hed- 
ningarnes tider gått till ända, då skall människones sons tec- 
ken synas på himlen och alla folk skola jämra sig och klaga. 
Då inträffar Herrens tillkommelse för att hämta sina utvalda 
från himlens fyra hörn. 

Huruvida Jesus tänkt sig en längre tidsrymd mellan 
denna tilldragelse och den stora världsdomen, säges oss ej 
uttryckligen. Men många utsagor af honom om hans rike 
förklaras naturligast, om man mellan dessa tilldragelser pla- 
Gerarskentidrymd, under hvilken filerten, tegerarimed sina 
trogna, motsvarande ungefär, hvad som i Uppenbarelseboken 
åsyftas med de tusen åren. Men mera därom i samman- 
hang med uppståndelsen. 

Sista akten uti parusien utgöres af Jesu ankomst till 
den stora slutdomen, då alla jordens folk skola ställas inför 
hans domstol. Då denna utgör själfva slutakten af Guds rikes 
utveckling i den närvarande tidsperioden, skola vi sedermera 
upptaga den fullständiga redogörelsen för densamma uti en 
särskild afdelning. | 

Den föregående redogörelsen för parusien har uteslu- 
tande haft synoptikerna till sitt underlag. Det är endast en 
följd af den förut omtalade egendomliga synpunkten, att 
parusien hos Johannes i viss mån träder i skuggan för Kristi 
osynliga samvaro med lärjungarne. Han skall icke lämna 
dem faderlösa, han skall komma till dem och blifva boende 
när dem. Han skall vara i dem och de i honom. Detta är 
för Johannes hufvudsaken. Den synoptiska synpunkten är 
dock icke alldeles förbisedd. Den framträder tydligt uti 14: 3: 
»När jag har beredt eder rum, skall jag komma tillbaka och 


taga eder till mig», och uti 21: 22: »Om jag vill, att 
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han skall förblifva, till dess jag kommer, hvad kommer det 
dig vid?» K 

b) Uppståndelsen från de döda. 

Äfven med afseende på uppståndelsen ha Jesu utsagor 
gifvit anledning till olika uppfattningar. Den frågan, som 
först möter oss är den, huruvida vi hafva att tänka oss en 
allmän uppståndelse eller en sådan blott för de rättfärdiga. 
Weiss har antagit det senare. Han stöder sig därvid förnäm- 
ligast på Mark. 12:25. Men detta ställe bevisar ingalunda, 
hvad han vill, att det skall bevisa. Tvärtom tyder fortsätt- 
ningen uti v. 26 med artikeln framför yvexpöyv på att Jesus 
äfven här tänkt på en allmän uppståndelse. 

Sant är, att Jesus utinluk: 14:14 talar blottiom detratts 
färdigas uppståndelse och uti Luk. 20:34 om dem, som äro 
värdiga att få del af uppståndelsen. Men vill man af dessa 
ställen draga den slutsatsen, att blott de rättfärdiga skola 
uppstå, så kommer man ovillkorligen i strid med andra myc- 
ket betydande utsagor af vår Frälsare. 

Främst möter oss då den storartade domsskildringen uti 
Mat. 25: 31—46. Weiss undanrödjer denna svåra stötesten 
genom att sammanbinda denna skildring med och gifva den 
samma syfte som Mat. 13: 30, 48; 22: I 1—13, nämligen att 
skilja mellan äkta och falska bröder inom själfva församlingen. 
(Cenrbueh tder "BiblipheolndespNI oso tinotte) ENS 
stöd han anför därför, nämligen att Jesus tilltalar alla, som 
stå inför honom som bröder, synes mer än tvifvelaktigt. 
Tvärtom torde Jesus med uttrycket »dessa mina bröder» 
syfta på dem, som fått del uti de rättfärdigas uppståndelse, 
och som redan förut (24: 31) äro församlade omkring honom. 
Den stora folkvärlden skulle då dömas efter sitt förhållande 
till Jesu vänner och lärjungar. Den tanken är icke uttalad 
här för första gången. Den återfinnes redan uti Mat. 10: 42 


»Hvilken som gifver en af dessa små allenast en bägare 
kallt vatten att dricka för hans namn af lärjunge, sannerligen 
säger jag eder: Han skall icke mista sin lön.» 

Äfven andra ord af Jesus tyda onekligen på en allmän 
uppståndelse. ' Då det uti Mat. 10:28 talas om den, som kan 
fördärfva både kropp och själ i helvetet, och då det uti Mat. 
12:41 ff. säges om nineviterna och drottningen af Söderlan- 
den, att de skola uppstå med Jesu samtida och fördöma dem, 
så ligger det onekligen närmast till hands att för båda par- 
terna tänka sig en verklig uppståndelse, äfven om saken 
skulle kunna förklaras på annat sätt. Jesu ord uti Joh. 5: 
28—29 lämna icke rum för några undanflykter: » Alla, som 
äro i grifterna, skola höra hans röst, och de skola gå därutur, 
de, som hafva gjort det goda, till lifvets uppståndelse och de, 
som hafva gjort det onda, till domens uppståndelse.» 

Finna vi oss sålunda nödsakade att fasthålla en allmän 
uppståndelse, så uppstår den frågan: Skall denna ske sam- 
tidigt för alla, eller kunna vi enligt Jesu lära tänka oss skilda 
akter uti densamma? Klart är, att de, som antaga en upp- 
ståndelse blott för de rättfärdiga, kunna tänka blott på en akt. 

Vi tro, att lösningen af den motsägelse, som synes ligga 
däruti, att Kristus ena gången talar om de rättfärdigas upp- 
ståndelse, den andra gången om en allmän sådan, är att söka 
däruti, att han vid de olika tillfällena talat om olika uppstån- 
delseakter. Det förnämsta stödet härför utgör det eskatolo- 
giska talet uti Mat. 24—25. 

Sedan Jesus talat om Jerusalems undergång uti 24: 15—23, 
fortsätter han och talar om sin ankomst, v. 20—33. Men här 
nämnes intet om en allmän dom, utan blott om de rättfär- 
digas församlande från himlens ena ända till den andra. De 
förmaningar och liknelser, som följa därpå ända till 25: 30, 
hafva en därmed öfverensstämmande karaktär. De vända sig 


alla till lärjungarne med maning till vaksamhet och trohet. 
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Det vill däraf synas, som skulle här endast vara fråga om en 
rensning bland lärjungakretsen och ett församlande af de 
rättfärdiga. 

Först uti 25: 31 börjar skildringen af den allmänna do- 
men. Då församlas alla nationer. Hvad som här är mest 
afgörande är, att de, som fått del uti de rättfärdigas uppstån- 
delse, och som här kallas bröder, redan på förhand äro sam- 
lade omkring Jesus och snarare äro att betrakta som bisittare 
vid domen än som föremål för konungens dömande verksam- 
het. Detta synes nödvändiggöra två till tiden skilda upp- 
ständelseakter. 

Därtill kommer, att Jesus uti Luk. 14: 14 verkligen talar 
om de rättfärdigas uppståndelse, där den själfappoffrande 
kärleken skall få sin lön. Betecknande är äfven, att Kristus 
uti en stor del af sina liknelser, där han talar om sin ankomst 
och det straff, som då skall drabba hans fiender, endast säger, 
att de skola utkastas i »mörkret utanför». Huru annorlunda 
låter icke detta än det sista afgörande domsordet: »Gån bort 
ifrån mig, I förbannade», o. s. v. 

Anse vi oss på dessa grunder berättigade att tala om 
en första och en andra uppståndelse såsom till tiden skilda, så 
blir den tredje frågan, om man har rätt att tänka sig en 
längre tid mellan dessa eller icke. Medgifvas måste, att det 
icke finnes något uti själfva bibeltexten, som hindrar att för- 
lägga dessa båda akter omedelbart efter hvarandra. Men om 
man så gör, så råkar man uti icke ringa förlägenhet, när det 
gäller att komma till rätta med de ord och uttryck, som Jesus 
använder om det fulländade Gudsriket. 

Taga vi dessa uttryck i skärskådande, så är det tydligt, 
att en del af dem passa endast på ett jordiskt Gudsrike, un- 


der det andra med lika stor bestämdhet tyda på ett him- 
melskt. 
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Ställen af det förra slaget äro följande: Mat. 53: 5, där 
det säges om de saktmodiga, att de skola besitta jorden; 
Mat. 6: 10, Luk. 11: 2, där lärjungarne läras att bedja: »till- 
komme ditt rike». Enligt Mat. 8:11 och Luk. 13: 29 är Guds 
rike en plats, dit man samlas från östan och västan för att 
sitta till bords med Abraham, Isak och Jakob. Enligt Mat. 
19:528.0ch Duk. 22: 30 skola de tolf i detta rike sitta. på sto: 
lar och döma tolf Israels släkter. Här bör äfven tagas i be- 
traktande Mat. 19:29, Mark. 10: 13, Luk. 18: 30, där det lofvas 
dem, som förlora sina jordiska ägodelar under förföljelsen, att 
de skola få hundrafaldt igen och dessutom ärfva evinnerligt 
lif. Man frågar sig här ovillkorligen: huru skola de, som 
under förföljelsen göra dessa förluster, kunna blifva del- 
aktiga af allt detta, om de ej uppstå och få-del af ett jor- 
diskt Messiasrike. 

Men vid sidan af dessa yttranden stå andra, som onek- 
ligen tyda på förhållanden af helt annan beskaffenhet än dem, 
som äro rådande på vår jord. Detta är förhållandet redan 
med vat 22530, Mark. 12:25, Luk 20:30; däruppständelse- 
människorna omtalas såsom varande lika Guds änglar. Men 
då denna änglalikhet tydligen fattas såsom ett resultat af Guds 
skaparemakt, så kan om dessa ställen sägas, att de intet be- 
visa, enär det är lika lätt för Gud att förvandla människorna 
till änglars likar uti ett jordiskt Messiasrike som uti ett him- 
melskt. Mera betyder det, att uti de förut anförda ställena 
Mat. 19: 29 jämte paralleller den tillkommande världens goda 
betecknas rätt och slätt med det johanneiska uttrycket evigt 
lif och sättes i motsats till jordelifvet med dess åkrar och 
ängar m. m. Kristus omtalar äfven arbetet för Guds rike 
såsom ett samlande af skatter i himlen, och dessa skatter äro 
tydligen af öfverjordiskt slag, enär de ej bära förgängelsens 
prägel (Mat. 6: 20 ff.). Därtill kommer, att Kristus flera gån- 


ger försäkrar, att himmel och jord skola förgås. Då så sker, 
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synes det vara klart, att det slutgiltiga och eviga Gudsriket 
ej kan hafva sin tillvaro på jorden. 

Här tillåta vi oss äfven att anföra ett yttrande af Her- 
ren, som blifvit bevaradt utom de heliga skrifterna. Någon 
frågade honom, när Guds rike skulle komma, och han sva- 
rade: »När de två varda ett, när det yttre varder såsom det 
inre, när mannen tillika med kvinnan varder hvarken man 
eller kvinna.> (Resch, Logia Jesu, sid. 157). Skulle detta 
yttrande vara äkta, så tyder det onekligen på förhållanden, 
som ej kunna existera på vår jord, men då äktheten måste 
anses tvifvelaktig, så förlorar det i detta fall sin egentliga 
beviskraft. 

Huru förena dessa, som det synes, så motsatta yttran- 
den af vår Frälsare? Den första frågan blir då: hafva vi att 
söka den rätta lösningen uti ett antingen-eller, eller skola vi 
söka den uti ett både-och. 

Går man ut från ett antingen-eller, så gifves det natur- 
ligtvis endast två möjligheter. Den ena är att antaga ett 
jordiskt Messiasrike. Så löste Jesu samtida, judarne, gemen- 
ligen frågan. En sådan lösning är ingalunda främmande för 
vår materialistiska tid. Men då man i så fall vanligen ut- 
går från förutsättningar, som äro fullkomligt oantagliga för 
bibeltrogna kristna, så kunna dessa åskådningar här saklöst 
förbigås. 

Den andra möjligheten är att endast antaga ett him- 
melskt Messiasrike. Såsom representant för den riktningen 
anföra vi B. Weiss. Det gäller då att på lämpligt sätt komma 
ifrån alla de ställen, som synas tala för ett jordiskt Messias- 
rike. Detta låter sig naturligtvis göra med en del af dem 
genom att förklara dem såsom bilder af och symboler för 
fröjderna uti det himmelska riket. Man har sagt, att den, 
som kan likna Guds rike vid en pärla och en not, han kan 
ock likna himlens fröjder vid ett gästabud. Men man förbi- 
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ser därvid, att i förra fallet finnas båda membra compara- 
tionis uti den i tid och rum sig utvecklande världen och 
hafva därför verkliga jämförelsepunkter. Så är icke fallet, om 
man jämför det himmelska riket med ett gästabud. Fattar 
man dessa uttryck såsom symboler af himlens fröjder, så 
skall man knappast längre kunna erkänna Jesus såsom para- 
belns störste och oförliknelige mästare. 

Men äfven om man lyckas på detta sätt få bort en del 
af de ifrågavarande uttrycken af vår Frälsare, så låter det sig 
dock svårligen göra med alla. Att de saktmodiga lofvas be- 
sittningen af jorden; att lärjungarne, som förlora hus, anför- 
vanter, åker, äng och kanske äfven sina lif, lofvas hundra- 
faldt igen i denna tiden, det är i alla händelser inga liknelser. 
Men man vet råd, de få andliga anförvanter i stället. Månne 
de också få andliga hus, åkrar och ängar? 

Svårast är att komma ifrån bönen: »Tillkomme ditt rike», 
som Jesus lärde sina lärjungar att bedja. Därom gäller till- 
fullo, hvad Holtzmann säger: »Blott med jorden som utgångs- 
punkt kan man tala om en Guds rikes tillkommelse.» 

Därtill kommer, att Jesus aldrig gjort ett försök att 
fråntaga sina samtida hoppet om ett jordiskt Messiasrike. Det 
var icke om det jordiska riket såsom sådant, som han hade 
olika meningar med sin samtid, utan det var om sättet för 
Guds rikes förverkligande. Judarne ville, att det skulle komma 
på revolutionär väg, Jesus ville genomföra det på hjärte- 
omskapelsens väg. 

På dessa grunder måste vi fasthålla vid, att Jesus tänkt 
sig ett jordiskt rike. Att han därjämte tänkt sig ett him- 
melskt, framgår med nödvändighet däraf, att jorden såväl 
enligt Jesu ord som enligt naturens lagar är underkastad för- 
gängelsen. Vi äro sålunda i den föreliggande frågan hän- 
visade till ett både och. Men äfven på denna ståndpunkt 


gifves det rum för olika meningar. 
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Så medgifva flera teologer, att Kristus talar både om 
ett jordiskt och ett himmelskt Gudsrike. Men hvarför gör 
han detta? Han gör det, emedan han från den judiska teo- 
logien mottagit idén om ett jordiskt Messiasrike. Han har 
ej kunnat lösgöra sig från dessa gamla föreställningar. Från 
dem härleda sig alla yttranden, som tyda på ett jordiskt Mes- 
siasrike, hvilka ej äro att anse såsom bilder. Men därjämte 
har han framkommit med den helt och hållet nya idén om 
ett himmelskt rike. Han har ej sammansmält dessa båda 
element till enhet uti åskådningen, utan de stå oförmedlade 
vid hvarandras sida som motsatser. 

Vi anse oss ej kunna gå med på ett sådant åskådnings- 
sätt, emedan det är att tillerkänna det erkändt största af alla 
religösa genier allt för liten originalitet och tankeskärpa. Om 
Kristus tänkt sig ett jordiskt Messiasrike jämte .det himmel- 
ska, så beror detta icke på, att han ej kunnat lösgöra sig 
från judiska föreställningar. Det beror tvärtom därpå, att det 
är ett religiöst postulat, att det skall komma en tid af mera 
allmän seger för det goda just uti den värld, där striden mellan 
ljuset och mörkret hufvudsakligen utkämpas. I den bemäår- 
kelsen är det jordiska Messiasriket en oförytterlig egendom 
för hvarje djupare religiöst sinne. Det är därför som kilias- 
men, hvilken dock i många afseenden är en vrångbild af Jesu 
lära, är omöjlig att utrota. 

Vi hafva sagt, att uti själfva de ord, som Jesus använ- 
der uti sina eskatologiska tal, intet finnes, som hindrar att 
fatta de rättfärdigas uppståndelse och den stora slutdomen 
sasom fallande omedelbart efter hvarandra i tiden. Men då 
vi nu på grund af Jesu ord finna oss föranlåtna att antaga ett 
jordiskt Messiasrike, innan detta världsloppet nått sitt slut, så 
måste vi insätta detta mellan den första och andra uppstån- 
delsen.. Det är klart, att förhållandet därigenom blir ett 
annat. 
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Här synes oss rätta platsen vara att säga några ord yt- 
terligare om judafolkets ställning. Att detta folk förkastade 
sin Messias, hafva vi förut påpekat. Vi hafva äfven påvisat, 
att Jesus till följd däraf förutsäger den dom, som skulle drabba 
dem. De skulle bortföras i fångenskap, och deras heliga stad 
skulle förtrampas af hedningarne. Då tränger sig med nöd- 
vändighet den frågan på oss: Hade Jesus då uppgifvit allt 
hopp om detta folk. Att så icke var förhållandet, det kan 
man se redan af den omständigheten, att han ännu på korset 
beder: »Fader, förlåt dem det, ty de veta icke hvad de göra.» 

Kristus har heller aldrig gjort ett försök att fråntaga sitt 
folk hoppet om ett teokratiskt rike, där Israel skulle vara 
det centrala folket. Tvärtom lofvar han sina lärjungar, att 
de uti detta rike skola sitta på troner och döma tolf Israels 
släkter. (Mat. 19: 24). Då lärjungarne uti A.-G. 1: 6 frågar 
honom: »Herre, skall du i denna tiden upprätta Israels rike», 
så förnekar han ingalunda, att detta riket en gång skall upp- 
rättas, han vägrar blott att angifva tiden, när detta skall ske. 

Huru Jesus tänkte sig judarnes ställning till det fram- 
tida Gudsriket, torde tydligast framgå af Mat. 23: 38—39. 
Sedan han där förutsagt templets undergång, fortsätter han: 
»Jag säger eder, I skolen icke se mig, förrän I skolen säga: 
välsignad vare han, som kommer i Herrens namn.» Det skall 
sålunda komma en tid, då Israel skall hälsa sin Messias med 
ett »välsignad». Sammanställer man denna utsaga med Luk. 
21824, sa torde saken blifva klar. 

Israel skall bortföras i fångenskap, Jerusalem skall för- 
trampas af hedningarne, Denna förkastelsedom skall räcka, 
till dess att'hedningarnes tider gått till ända. När denna tid 
gått till ända, då skall det genom domen renade och luttrade 
Israel hälsa Herren vid hans tillkommelse för att upprätta 
sitt rike med orden: »Välsignad vare han, som kommer uti 
Herrens namn». Det gamla förbundsfolket skall då blifva det 
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centrala folket uti detta nya rike och bärare af riksutveck- 
lingen. De grundtankar, som Jesus uttalat uti detta ämne, 
har Paulus sedermera närmare utvecklat uti Rom. 9—11. 

Rörande längden af detta jordiska Messiasrike har Kri- 
stus lämnat oss i fullständig okunnighet. Icke mycket säger 
han heller om sin egen ställning i detta rike. Så mycket 
torde dock vara klart, att riksmedlemmarne skola hafva att 
glädja sig åt hans synliga närvaro, ty han skall sitta på sin 
härlighets tron, och de skola äta och dricka vid hans bord. 

Arten af detta rike kan karaktäriseras som en tid af rätt 
och rättfärdighet, då våldet icke längre skall härska, utan de 
saktmodiga skola besitta jorden. Ondskan skall vara utc- 
stängd från detta rike, ty hans fiender skola utkastas »i 
mörkret utanför». Det är svårt att afgöra, hvad som menas 
med uttrycket »mörkret utanför». Det kan dock svårligen 
menas annat, än att de skola se sig afstängda från det saliga 
tillstånd, som råder uti detta rike. Det är då detta, som ut- 
gör orsaken till deras gråt och tandagnisslan. 

När denna period nått sitt slut, då inträffar den all- 
männa uppståndelsen, »då alla, som äro i grifterna, skola höra 
Guds sons röst och skola gå därutur». På uppståndelsen sy- 
nes den allmänna stora världsdomen följa omedelbart. Vi 
öfvergå därför till att redogöra för denna stora, högtidliga 
slutakt af Guds rikes utveckling i den närvarande tiden. 

c) Värlsdomen. 

Gamla testamentets profeter hade sammanställt Messias” 
ankomst och världsdomen. Så ännu Johannes Döparen. (Mat. 
3: 12). I stället för att börja sin verksamhet med en allmän 
rensning, anordnar Kristus en allmän nådesförkunnelse. Detta 
var så emot det allmänna tänkesättet, att till och med Jo- 
hannes Döparen synes hafva haft svårt att fatta det. Det 


låter sig ej afgöra, huru Jesus i början af sin verksamhet 
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tänkte sig världsdomen. Hoppades han månne, att den genom 
en allmän omvändelse skulle kunna undvikas? Eller tänkte 
han genomföra den längre fram, sedan flertalet omvändt sig? 
Detta är frågor, som enligt värt förmenande måste blifva 
obesvarade, enär Jesus själf ej lämnar oss någon antydning 
därom. 

I alla händelser kunde tanken på dess förläggande till 
en andra ankomst ej uttalas, förrän det blef klart, huru det 
då lefvande Israel skulle ställa sig till den komne Messias och 
hans riksförkunnelse. Först efter den stora brytningen, då 
det blifvit klart, att Kristus skulle förkastas och dödas; först 
under »de dystra dagarna uti Cesarea Philippi» är det, som 
förkunnelsen om parusien möter oss (Mark. 8: 31—38). Sedan 
uppträder den dock med en klarhet och tydlighet, som läm- 
nar intet öfrigt att önska (Mat. 24—25, Mark. 13, Luk. 21). 
I samband med återkomsten antydes gemenligen världs- 
domen. 

Liksom vi skilde mellan tre akter uti parusien, så kunna 
vi äfven skilja mellan tre akter uti den messianska domen. 
Att Jerusalems undergång och judafolkets förkastelse af Kri- 
stus framställes som en domsakt, torde vara oförnekligt. Uti 
Mat. 21:41 låter han folkets ledare själfva uttala domen öfver 
sign koch uti v. 44 ar han den. sten, som faller på dem och 
krossar dem. Uti Mat. 23: 31—38, Luk. 11: 49—51 uttalas 
denna dom ännu tydligare. Sättet för dess förverkligande 
skildras på det åskådligaste uti Mat. 24:4—27, Mark. 13: 
5—23, Luk. 21: 8—24. 

Efter skildringen af domen öfver judafolket talar Jesus 
i sina eskatalogiska tal om en andra dom, som tydligt och 
klart åtskiljes från den förra. Denna dom skall föregås af 
stora naturrevolutioner. Ett särskildt tecken, som kallas 
»människosonens tecken», skall visa sig på himlen. Alla giss- 
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502 FRANS TIVELL 


turligt fåfänga, då Jesus själf icke lemnar någon antydning 
därom. Men att det skall vara af den beskaffenhet, att män- 
niskorna väl inse, hvad det betyder, det förstår man af den 
verkan det skall frambringa. »Då skola alla jordens folk 
jämra sig.» 

Denna domsakt synes hafva ett dubbelt ändamål. Först 
och främst synes den vara en dom öfver den antikristiska 
världen. Så uppfattas den atraulusi 2 besspeekHosWNattens 
nämnes visserligen icke antikrist själf i sammanhang med 
denna dom, men af jämförelsen med Noaks dagar framgår, 
att det är den antikristiska anden, som behärskar världen, 
när detta sker. Ännu tydligare framgår detta af Luk. 17: 
23 ff., där med orden »se här och se där» tydligen syftas på 
falska Krister, som vid den tiden skola uppstå. Att den anti- 
kristiska anden då skall behärska världen, markeras kraftigare 
hos Lukas äfven genom jämförelsen med Sodom v. 28. 

Vidare har denna domsakt till ändamål att åstadkomma 
en rensning uti själfva lärjungakretsen. Uti denna krets finnas 
sådana, som icke bevisat tillräcklig trohet under mästarens 
frånvaro. Somliga hafva icke väl användt de pund, som 
Herren förlänat dem (Mat. 25: 14—30). Andra likna jungfrur, 
som ej hafva olja i sina lampor (Mat. 25: 1—13). Andra skola 
under det långa dröjsmålet upphäfva sig själfva till herrar 
och slå sina medtjänare och äta och dricka med de druckna 
(Mat. 24: 48—49). Alla dessa skola icke få del af det jordiska 
Messiasriket, utan bortvisas till »mörkret utanför». 

Vi hafva antydt, att det är svårt att afgöra, hvad Kristus 
menar med denna ofta förekommande formel »mörkret utan- 
för». Svårigheten minskas ej därigenom, att uttrycket växlar 
vid olika tillfällen. Så användes uti Mat. 13: 42, 50 uttrycket 
den brinnande ugnen, och uti Mat. 24: 51 skall den otrogne 
tjänaren huggas i stycken och hans lott sättas bland de 


skrymtare. Intet utaf dessa uttryck torde vara liktydigt med 
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det sista afgörande domsordet uti Mat. 23: 41: »Gån bort ifrån 
mig, I förbannade, uti den eviga elden, som är tillredd åt 
djäfvulen och hans änglar.» De ifrågavarande uttrycken hän- 
föras alla naturligast till den domsakt, som föregår upprät- 
tandet af det jordiska Messiasriket.. De torde därför ej inne- 
bära något positivt straff, utan blott vara ett uttryck för, att 
de ifrågavarande människorna skola utestängas från rikets 
härlighet. 

Då det jordiska Messiasriket nått sitt slut, inträffar den 
tredje akten af den messianska domen, nämligen den stora 
allmänna världsdomen. Denna skildras på ett utomordent- 
ligt gripande sätt uti Mat. 25: 31—46. Den omfattar hela den 
stora folkvärlden, som ej fått del af det föregående Messias- 
filset Delkaternsommrattidelkattdettarnkelsynasktlötute lor 
samlade omkring Kristus mera såsom bisittare uti domen än 
såsom föremål för hans dömande verksamhet. Detta torde 
vara den riktiga uppfattningen af uttrycket »dessa minsta 
mina bröder». På så sätt komma Jesu utsagor hos Johannes 
äfven till sin rätt: »Den, som tror på honom, han varder 
icke dömd» (3:13) och »Den, som; hör mitt tal och tror den, 
som har sändt mig, han har evigt lif och kommer icke i dom» 
(5: 24). Månne det icke är på denna omständighet, som Pau- 
lus grundar sin utsaga, »att de heliga skola döma världen»? 
(1 IKOR SZ 

Hvarje dom förutsätter en rättsnorm, efter hvilken do- 
men verkställes. Den norm, som här förutsättes, är, att hvar 
och en skall få efter sina gärningar. Ingen kommer in i 
himlen, som blott ropar Herre, Herre, utan den, som gör 
Fadrens vilja. Denna norm undergår dock en viss modifika- 
tion efter olika förhållanden. Uti liknelsen om de olika pun- 
den, där det är fråga om en räkenskap med Jesu lärjungar, 
som väl sker vid den första uppståndelsen, synes det vara 


troheten mot Herren, som är afgörande. Uti skildringen af 
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den stora världsdomen, där det är fråga om ett dömande af 
den stora folkvärlden, är det det kärleksfulla förhållandet till 
Jesu lärjungar, som synes fälla utslaget. Samma tanke åter- 
finnes, såsom vi förut hafva framhållit, uti Mat. 10: 42. Vidare 
modifieras denna grundsats efter människans olika förmåga. 
Den mycket gifvet är, af honom skall mycket varda utkrafdt. 
Likaså efter den olika inverkan, som människorna rönt af de 
himmelska krafterna. Det skall därför varda drägligare på 
domedagen för Sodom och Gomorra än för Korasin och 
Betsaida. 

Med afseende på den messianska domen framträder den 
förut omtalade egendomligheten hos Johannes mycket starkt. 
Det är icke de tre förut omtalade domsakterna och deras histo- 
riska förlopp, som för honom äro hufvudsaken. De träda 
tvärtom i skuggan för den dömande verksamhet, som Jesus 
alltid utöfvar på människorna genom sin person och sitt ord. 
sDen, söm” tror Sonen, han kommer. ickerittiomenda (5324) 
men den, som icke tror, han är redan dömd, efter han icke 
trodde i enda Sonens namn.» 

Någon egentlig motsats mellan honom och synoptikerna 
föreligger dock icke i denna fråga. Johannes vet mycket väl 
om en yttersta dag, på hvilken Jesu ord skola döma männi- 
skorna (12: 48). Han vet också, att de, som äro i grifterna, 
skola höra Guds sons röst och gå därutur, somliga till lifvets 
uppståndelse och somliga till domens uppståndelse (5: 28—209). 
Men för de historiska konturerna saknar han i detta fall nä- 
stan allt intresse. 

Med den sista stora slutdomen har det närvarande världs- 
loppet nått sitt slut. Guds rikes utveckling är afslutad i den 
närvarande tidsperioden. En ny tid med helt annan karak- 
tär tager sin början. | 
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I. Guds rikes framtidsutsikter i den kommande världsåldern 


(6 inv weRNWy el. fpygbpevoc). 


Vi hafva uti det föregående sett oss nödsakade att för- 
lägga ett Messiasrike till denna världen. Äfven detta hade 
sin relativa fulländning, och det är på den grund, som det 
ofta uppstår tvekan, när man läser Jesu yttrande om Guds 
rike, huruvida de böra hänföras till det jordiska eller det him- 
melska riket. Men fastän detta jordiska rike hade sin full- 
komlighet, så är det dock icke att fatta såsom fulländningens 
rike i egentlig mening. Det egentliga fulländningens rike har 
ej sin plats på jorden, ty himmel och jord skola enligt Jesu 
ord förgås. All jordisk härlighet, till och med den mest full- 
komliga, är underkastad förgängelsen, men skatterna uti full- 
ändningens rike, de förtäras ej af rost och mal. Gudsriket i 
dess fulländade gestalt förutsätter därför en högre tillvarelse- 
form än den jordiska. 

Den första frågan, som här möter, är, huruvida Guds 
rike i denna högre tillvarelseform är ett sig allt jämt utveck- 
lande rike, eller om riksutvecklingen är afslutad med den , 
stora världsdomen. Att Guds rike i den närvarande tids- 
åldern enligt Jesu lära har en mycket storslagen historia, 
hafva vi sett, men har äfven fulländningens rike sin historia? 

En sådan fortsatt utveckling är tänkbar uti två afseen- 
den. Dels kan man tänka sig densamma så, att de, som vid 
den stora världsdomen fått tillträde till fulländningens rike, 
allt jämt utveckla sig till allt större och större fullkomlighet. 
Redan detta vore en utveckling af själfva riket och inne- 
slöte uti sig en historia. Man kan äfven tänka sig saken så, 
att Guds rike allt jämt utvecklar sig på bekostnad af mörk- 
rets rike, till dess att det fortskridit till en »all tings åter- 
ställelse». Naturligtvis är en samtidig utveckling i bägge 
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Hvad beträffar den första frågan, så är en utveckling 
till allt större fullkomning af de enskilda riksmedlemmarne, 
uti sig själf högst sannolik. Eller skulle det väl vara tänk- 
bart, att relativa väsen skulle kunna »skåda Gud» utan att 
allt jämt upptäcka nya djup uti hans oändliga vishet och 
kärlek? Men huru intressant än denna fråga må vara i sig 
själf, så kan den ej här upptagas till vidlyftigare utredning, 
enär Jesu utsagor uti våra evangelier ej lämna något stoff för 
behandlingen af densamma. 

Den senare frågan åter måste här utredas, emedan det 
finnes några yttranden af vår Frälsare, som vid första på- 
seendet synas tala för en sådan fortsatt utveckling. När Jesus 
uti Mat... 12:20 talar om ett<bindander at denstarketochWett 
utplundrande af hans hus, så ligger det nära till hands att 
säga: så länge ännu ett större eller mindre antal människor 
kvarstå under satans våld, så är hans hus ej utplundradt. 
När han uti v: 32 talar om synder, som skola förlatas, mye: 
ken uti denna eller den tillkommande världen, så synes han 
förutsätta såsom möjligt, att synder kunna förlåtas uti den 
tillkommande världen. 

Men vid sidan af dessa yttranden stå andra, som tyda 
på, att riksutvecklingen är afslutad med den stora världs- 
domen. Här möter oss i första hand det gripande domsordet 
uti Mat. 25:41: »Gån bort ifrån mig, I förbannade, uti evinner- 
lig eld, som är tillredd åt djäfvulen och hans änglar.» Huru 
tilltalande det än vore att tänka sig en fortsatt utveckling, 
ända till en »all tings återställelse», och huru mycket än 
hjärtat krymper samman vid tanken på en evig dualism mel- 
lan det goda och onda, så måste man dock medgifva, att 
utvecklingen enligt våra evangelier löper ut i en sådan. Hvad 
som här är mest afgörande, är, att Jesus uti Mat. 12: 32 talar 
om synder, som skola förlåtas hvarken i denna eller den till- 
kommande världen. Alla försök att undkomma udden uti 
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detta yttrande, såsom att tänka sig en mångfald af efter 
hvarandra följande världsperioder m. fl., äro intet annat än 
ett inläggande af senare tiders tankar uti Jesu ord. 

En mycket svårlöst fråga är den om omfånget af det 
fulländade Gudsriket. Det finnes yttranden, som synas tyda 
på att blott ett fåtal människor skola blifva delaktiga af Guds 
rike. Hit höra i första hand yttrandet uti Mat. 20:16, 22: 14 
»Många äro kallade, men få utvalda». 

De, som ej vilja veta af något jordiskt Messiasrike, se 
sig nödsakade att hänföra detta och andra dylika yttranden 
till fulländningens rike. Det blir på så sätt plats endast för 
ett fåtal människor uti detta rike. De komma då att stå in- 
för det hårda faktum, att Kristi återlösningsverk i det stora 
hela taget misslyckas, enär mörkrets makter, trot$ all kamp 
och strid, dock till sist behålla det stora flertalet af människor 
uti sitt vald. 

Vi tro dock, att detta är att göra en oriktig användning 
af de ifrågavarande uttalandena af vår Frälsare. De ställen, 
där han talar om att ett fåtal skola få tillträde till Guds rike, 
hänföras samtliga naturligast till den första uppståndelsen och 
det jordiska Messiasriket. Men icke ens om man hänför dem 
dit, får man allt för hårdt pressa Jesu ord om antalet. 

Hvad beträffar orden uti Mat. 20:16, så saknas dessa 
uti våra bästa. handskrifter. Men äfven om de äro äkta, så 
torde här vara fråga blort om en utkorelse till en särskild 
äreställning uti riket. 

Däremot torde det uti Mat. 22: 14 verkligen vara fråga 
om en utkorelse till inträde uti Guds rike. Men att det där- 
vid är fråga om det i tiden sig utvecklande Gudsriket, fram- 
går däraf, att det är judafolkets förkastelse och hedningarnes 
upptagande uti riket, som framställes uti liknelsen. Men 


detta är tilldragelser, som falla inom den närvarande tids- 


perioden. 
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Men äfven om man hänför dessa liknelser till det jordi- 
ska Messiasriket, så får man dock ej för hårdt pressa Jesu 
yttrande om, att blott ett fåtal skola blifva delaktiga af det- 
samma. Detta framgår af följande skäl: 1:0) Har Jesus uti 
Mat. 22: 14 velat säga, att blott ett ringa fåtal skall få del af 
det jordiska Messiasrikets härlighet, så kommer utsagan i strid 
mot själfva liknelsen, ty ehuru borden äro fullsatta, så ärdet 
blott en, som blir utvisad. 2:0) Uti ett annat sammanhang, 
där det äfven är fråga om hedningarne, använder Jesus det 
motsatta yttrandet: »Många skola komma från östan och 
västan o.s.v.» 3:0) Att man ej får för hårdt pressa dylika 
yttranden af Jesus, framgår äfven af liknelsen uti Luk. TANGO 
—24. Liknelsen slutar med orden: »Jag säger eder: ingen af 
dem, som” bjudna voro, skall smaka min nattvard.» Pressar 
man dessa ord, så skall ingen jude få del atv detfjordiska 
Messiasriket. 

Ett annat ord, som har bör komma i betraktande, är 
utsagan om den tränga porten utis Mat bsr Bukjnsspdt 
Af sammanhanget hos Lukas synes framgå, att äfven detta 
ord är sagdt med afseende på det sig i tiden utvecklande 
Gudsriket. Betecknande är, att Kristus ej här lämnar något 
direkt svar på frågan, om de äro få, som. varda frälsta. Han 
uppmanar blott till kamp för "att kunna ingå genom den 
trånga porten. 

Vid sidan af dessa yttranden stå flera andra, som tyda 
på, att Jesus väntade, att Guds rike redan här i tiden skulle 
få ett mycket stort omfång. Sådana utsagor äro liknelserna 
om senapskornet och surdegen (Mat. 13) och framför allt be- 
fallningen till lärjungarne: »Gån ut och gören alla folk till 
mina lärjungar» (Mat. 28:18). 

Föreligger sålunda icke någon anledning att fatta grän- 
serna för det jordiska Messiasriket allt för trånga, så är det 
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ändningens rike. Hafva vi rätt uppfattat domsskildringen 
uti Mat. 25, så skall fulländningens rike hafva ett större om- 
fång än det jordiska Messiasriket. Vi se här dem, som fått del 
af den första uppståndelsen och det jordiska Messiasriket, på 
förhand församlade kring Jesus mera såsom en hedersvakt 
eller såsom bisittare uti domen. Därjämte se vi den stora 
folkvärlden, som dömes. Denna dömes icke så mycket efter 
sitt direkta förhållande till Frälsaren själf, som fastmera efter 
sitt förhållande till hans bröder. Det ser ut, som vore det 
Jesu mening, att alla, hos hvilka det goda i någon mån kom- 
mit till sin rätt, dock till sist skola få del af fulländningens 
rike, och att endast de, som fullständigt förhärdat sig uti sin 
själfviskhet, skola blifva bortvisade. 

Att fullständigt utreda gränserna för det fulländade 
Gudsriket är dock icke möjligt i detta sammanhang. Det 
skulle förutsätta dels en utredning af frågan om evangelisa- 
tionen i Hades, dels äfven en psykologisk utredning om män- 
niskans förmåga att i oändlighet förhärda sig mot Guds kär- 
leks vilja. Men våra evangelier lämna oss ej stoff till utred- 
ning af dessa frågor. 

Om vi tro, att de flesta människor till sist skola frälsas 
till Kristi himmelska rike, så har en sådan tro visserligen 
stöd uti flera af Jesu utsagor, men det förnämsta stödet där- 
för blir. alltid Jesu egen person och hans seger öfver ond- 
skans makter. Han kom dock icke uti första hand för att 
döma världen, utan för att frälsa världen. Han, som har bun- 
dit den starke, skall ock utplundra hans hus. 

Rörande arten af detta fullandningens rike är det enligt 
sakens egen natur svårt att bilda sig en uppfattning. Det 
jordiska Messiasriket bar Kristus målat i många bilder. Men 
om beskaffenheten af fulländningens rike har han yttrat sig 


mycket sparsamt. Uttryck, som äro att hänföra dit, äro ut- 
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trycket »se Gud» (Mat. 5: 8) och det ofta förekommande 
uttrycket »evigt lif». 

Man måste se ett drag af Jesu pedagogiska vishet däri, 
att han här är sparsam uti målningen. Ty fulländningens 
rike rör sig på ett högre stadium, om hvilket vi ej kunna 
bilda oss några egentliga föreställningar, emedan vi inom vår 
erfarenhet ej hafva några analogier, som motsvara detsamma. 
Taga vi än det fullaste uttryck, som Jesus användt, nämligen 
»evigt lif», så kunna vi visserligen beträda den negativa ab- 
straktionens väg och afkläda det närvarande lifvet alla dess 
bristfälligheter och så få fram en sida af lifvet uti fulländ- 
ningens rike, men då blott en negativ. Om den oändliga 
lifsfullheten uti detta rike hafva vi ändå ej någon föreställ- 
ning, emedan den är af helt annat slag än allt, hvad vi äro 
vana att hänföra till det mänskliga lifvet. 

Det kristliga hoppet har sedermera med fantasiens till- 
hjälp utmålat detta rike på mångahanda sätt, med gyllne 
harpor och fridspalmer, med hvita kläder m. m. Vi vilja 
ingalunda frånsäga det kristna hoppet rätten därtill, ty män- 
niskan kan lika litet uti sin religiösa verksamhet som på and- 
ra områden undvara fantasien. Vi konstatera blott, att Jesus 
med rätta undvikit att så göra, då det gällde att tala om en 
sak, som i själfva verket kan bestämmas endast negativt. 
Får man tro traditionen, så skall Jesus också hafva gifvit en 
sådan negativ bestämning af fulländningens rike. Den lyder 
så: »Hvad intet öga sett, och intet öra hört, och uti intet 
människohjärta uppstiget är, det har Gud beredt åt dem, som 
honom älska.> (Resch, Logia Jesu.) 

Så finna vi, att Jesus har gifvit en mycket utförlig och 
storslagen skildring af Guds rikes framtida utveckling. Jäm- 
för man på ett opartiskt sätt denna skildring med den histo- 
riska verkligheten, så långt historien intill närvarande tid 
framskridit, så måste man ovillkorligen medgifva, att jäm- 
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förelsen ingalunda är ägnad att rubba Kristi ställning såsom 
profeten framför andra. 

Var det nödigt att redan till den apostoliska försam- 
lingen rikta en uppmaning att akta på det fasta profetiska 
ordet, hvilket skiner som ett ljus uti ett mörkt rum (2 Petr. 
I: 19), så torde vår tid ännu mera behöfva rikta sina blickar 
på detta ord. Detta skall förvisso å ena sidan vara ägnadt 
att stärka vår tro och vårt hopp. Men å andra sidan skall 
det också för oss kasta ett betydelsefullt ljus öfver de kraf- 
ter, som verka uti den närvarande tiden. 

Frans. Troell. 


Kongressen för fattigvård och folkförsäkring 
i Stockholm 1906. 


Den första fattigvårdskongressen i vårt land: det är 'ju 
redan i sig själft en så pass märklig företeelse, att den icke 
bör med tystnad förbigås i en kyrklig tidskrift. Och detta 
så mycket mindre som den förvisso, då den nu ligger bakom 
oss, måste betraktas såsom ett glädjande lifstecken, ett ut- 
tryck för ett starkt växande intresse för vården af de fattiga 
och jämväl "efter allt att döma kommer att sätta djupa spår 
i vårt svenska fattigvårdsväsendes utveckling. 

Hvad här meddelas gör icke anspråk på att vara en full- 
ständig redogörelse för kongressen; en sådan skulle äfven 
med stark koncentrering kräfva alltför stort utrymme. Det 
afser allenast att gifva en sammanfattande öfversikt och några 
närliggande reflexioner. 

Till kongressens förhistoria hör bildandet år 1903 af 
Centralförbundet för socialt arbete (C. S. A.) i Stockholm. 
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Namnet anger syftet. Förbundet har varit energiskt verk- 
samt, hittills hufvudsakligen genom ett förberedande organi- 
sations- och upplysningsarbete. Dess organ är Social tidskrift, 
förtjänstfullt, om ock något ensidigt redigerad. Sedan Cen- 
tralförbundet fått mottaga en gåfva af 20,000 kronor för att 
verkställa en utredning af våra fattigvårdsförhållanden samt 
afgifva reformförslag, tillsattes för ändamålet en kommitté, som 
insamlat ett rikhaltigt statistiskt stoff och äfven uppsamlat 
en fond af önskemål och reformtankar, som röra sig inom in- 
tresserade kretsar landet rundt. 

Så utsändes i maj detta år inbjudningen till kongressen, 
och vann tanken genast liflig anslutning. När kongressda- 
garna voro inne, visade det sig, att öfver 900 deltagare kom- 
mit tillstädes. Vida mer än det stora antalet torde det be- 
tyda, att flertalet kommit såsom sakkunniga ombud från fat- 
tigväårdsstyrelser i stad och på land, hvilket tillförde kongres- 
sen rik och allsidig sakkunskap och gaf ökadt eftertryck åt 
dess uttalanden. Med glädje antecknar jag, att inemot ett 50-tal 
af vår kyrkas präster, bland dem biskop v. Schéele, deltogo i 
kongressen och gjorde åtskilliga beaktansvärda inlägg i diskus- 
sionerna. 

Under intensivt högtryck arbetade kongressen de tre 
mötesdagarna. Programmets tider svällde ut ej obetydligt, 
och ändock medhanns ej hela dess innehåll. 

En blick på detta program visar genast, att här icke 
var brist på ämnen. Juridiska, sociala, ekonomiska och pe- 
dagogiska spörsmål, de flesta af mycket stor räckvidd, fun- 
nos upptagna. Men icke lösligt och slumpvis sammanförda, 
utan alla förenade i ett starkt inre samband. En allsidig och 
tidsenlig uppryckning och lyftning af vårt svenska fattigvårds- 
väsende var ögonmärket, som ur skilda synvinklar hölls klart 
i sikte. 


Det ensidigt ekonomiska intresse, som tyvärr blott allt- 
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för ofta snedvridit fattigvården, fick ingen hemortsrätt vid kon- 
gressen. Icke å programmet, men äfven om det förekommit 
där, skulle ett sådant intresse vid denna kongress helt säkert 
saknat resonans. 

Såsom ordförande fungerade på ett utmärkt sätt lands- 
höfding YZ. Widén. Och vid valet af de sex vice ordföran- 
dena (ett skäligen omotiveradt öfverflöd) togs all hänsyn till 
skilda intressen; domprosten >. Personne var en af de sex. 

Öfver hufvud kan om kongressens yttre anordning sägas, 
att den i de minsta detaljer var omsorgsfullt planlagd och 
förberedd. 

Taga vi en öfverblick öfver hvad som förhandlades, så 
måste vi här åtnöjas med korta antydningar. För ett grund- 
ligare studium hänvisas till de fullständiga förhandlingar, som 
äro under utgifning. 

Sedan kongressen första dagen öppnats af jordbruksmi- 
nistern och ett anförande hållits af fattigvårdskommitténs ordf., 
redaktör G. HA. v. Koch, inleddes diskussion om ämnet /e7- 
ortsrätt af landshöfding J. Widén. Det kärfva ämnet visade 
sig lämna utrymme för en hel del intressanta synpunkter. 
Behofvet af en ny lagstiftning erkändes allmänt, på samma 
gång som det oefterrättliga i det nuvarande tillståndet skarpt 
belystes. Inledaren redogjorde för en mängd mer eller mindre 
radikala reformförslag, alla med syfte att bättre tillgodose 
såväl rättvisans som billighetens kraf. 

Fattigvården och det uppväxande släktet var nästa ämne. 
Det var uppdeladt i tvenne: barnavård och ungdomsvård. D:x 
Karolina Widerström inledde det förra; direktör K. Blom- 
gvist det senare. Doktor Widerströms föredrag innehöll 
många beaktansvärda uttalanden. Kraftigt betonades bety- 
delsen ej minst för samhället af att bevara det naturliga sam- 
bandet mellan mor och barn samt att gifva mödrarna både 
den praktiska duglighet, som deras uppgift kräfver, och den 
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nödiga bärkraft, hvarförutan de ej kunna fylla sin moders- 
plikt. 

Men vid sidan häraf led föredraget enligt niin mening 
af en mycket betänklig ensidighet och riktade — jag vill 
hoppas omedvetet — ett det kraftigaste angrepp mot en af 
grundvalarna för vårt kristna samhällslif. 

I sin varmhjärtade ifver att tillvinna de ogifta mödrarna 
mera medkänsla, då de ju »lida sitt: hårda öde och ide 
omilda omdömena blott på grund:af en förvriden moralisk 
uppfattning,» betonade doktor W, med eftertryck, att de ju 
ej begått något brott, blott en svaghet; de fullgöra »en nor- 
mal lifsfunktion i samhällets intresse,» och samhället borde 
då ekonomiskt sörja för dem, när de fullgöra sin samhälls- 
plikt, lika väl som det sörjes för de unge männen, då de 
fullgöra sin värnplikt. Såsom goda utvägar att här anlita 
antyddes bland annat dels sjukkassehjälp äfven under haf- 
vandeskap och dels så kallad »moderskapsförsäkring», efter 
tyskt mönster, bådadera med statsunderstöd. 

Att den medkänsla med olyckliga likar, som utan tvifvel 
förestafvat dessa uttalanden, icke alls räcker till att försvara 
det lika oförsvarligt haltlösa som saltlösa i desamma, torde 
ej behöfva närmare belysas. Man behöfver sannerligen icke 
vara eller blifva någon fariseiskt dömande människa, än mindre 
en skenhelig försvarare af mycken ihålig »konventionell sed- 
lighet», för att finna det upprörande, att från sådant håll, som 
här var fallet, få höra dylika uttalanden göras och det i ett väl 
öfvertänkt föredrag. 

Doktor W:s yttranden torde nog, sedan de in extenso 
komma att föreligga, ej undgå att blifva ytterligare bemötta. 
Mest förvånar det mig, att en kvinna, som kan tala så om 
moderskapets höghet, är böjd att strax därefter orda om 
»normala lifsfunktioner» i fall, där så ofta nära nog allt, utom 
det fysiologiska förloppet, är idel abnormitet. Jag har uppe- 
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hållit mig vid denna detalj så pass utförligt, enär den väckte 
vida mera pinsam uppmärksamhet, än hvad offentligen kom 
till uttryck. 

Diskussionen i ämnet blef skäligen intetsägande. 

Direktör KX. Blomqvists föredrag om ungdomsvård gaf 
en klar kristlig ton, andades varm kärlek till de unga och 
vittnade om en vaken blick för betydelsen af att i fattig- 
vården handla framsynt och därför lägga synnerlig vikt på 
barnavården. Det väcker ju underliga känslor, när vi höra, 
att omkring 8386,400 understödstagare eller 36,7 2/9 af hela 
antalet äro barn. Hvilket stort ochs viktigt arbetsfält! 

I de anvisningar, som lämnades, betonades starkt det 
drag af personligt kärleksverk, som är ett grundvillkor sär- 
skildt för en god ungdomsvård. Och i det ljuset belystes 
den förtjänstfulla svenska lagstiftningen angående fosterbarns 
vård samt om sedligt försummade och vanartade barn äfven- 
som om tvångsuppfostran. 

Diskussionen blef både långvarig och liflig; ej mindre än 
30 talare hade ordet, hvilket ju vittnar godt om intresset 
för ungdomen. En mot samma längd svarande behållning 
gaf dock ej debatten. Biskop v. Schéele framhöll nykter- 
hetsarbetets stora värde för ungdomsvård och pekade på de 
tre institutioner: pressen, kyrkan och skolan, som alla behöfde 
reformeras, pressen från sin hyperkritik, kyrkan från sin för- 
nämhet, skolan från sin »myckna lärdom» för att bättre duga 
i nutidsarbetet. Andra förordade barnavårdens skiljande från 
fattigvården, förlängd skoltid, upprättandet af lärlingshem, 
kvinnliga yrkesskolor, skyddshem för 15—18-åringar, föräd- 
lande ungdomsnöjen m. m. Fru ÅA. Beckman berörde i ett 
mycket värdigt och sympatiskt anförande det stora behofvet 
af en moralisk lyftning bland de unge männen i alla klasser. 
Den af bestyrelsen föreslagna och sedermera ytterligare ut- 


vidgade resolutionen antogs icke; man ansåg tydligen och 
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det med rätta, att dylika vidlyftiga resolutioner, i hvilka ett 
flertal punkter knappast berörts, än mindre grundligt belysts 
under diskussionen, motverka sitt eget syfte. Skola resolu- 
tioner blifva mer än blott tomma ord, så måste de användas 
med moderation och kritik. 

Kongressens andra dag begynte med ett föredrag af 
redaktör v. Koch om förebyggande fattigvård på landet. Det 
är en lika viktig som stor tanke, att en rätt fattigvård når 
sitt yttersta mål, i samma mån som den mäktar utfinna medel 
och utvägar, som ej blott afhjälpa stundens svåraste nöd, 
utan verka förebyggande för framtiden. 

Mellan utopiska drömmar att skapa en idealstat, där nö- 
den är utesluten, och hopplöshetens »här är bara att tiga 
och lida» är ett stort afstånd. Det gäller att inrikta fattig- 
vårdsarbetet mera på förebyggande omsorger utan att mista 
hjärta och blick för dem, som nu tarfva hjälp. Många ut- 
vägar erbjuda sig. Ålderdomsförsäkring, sjukförsäkring, all- 
män folkförsäkring heta de viktigaste. Talaren berörde dem 
alla och antydde dessutom en hel rad andra åtgärder, som 
hvar på sitt sätt skulle bygga fördämningar mot fattigdomens 
förhärjande flod: ungdomsvård, goda fattiggårdar, kommunala 
härbergen, arbetskolonier, missväxtfonder m. m. 

Härefter stod på programmet det synnerligen aktuella 
ämnet: ålgärder mot försumlige familjeförsörjare. TInledaren, 
säkerligen den bäst rustade man kunnat erhålla, var fattig- 
vårdsinspektören AA. Lindblom. Efter en jämförande öfver- 
sikt öfver lagstiftningen i ämnet gaf han en skarp, men sä- 
kert icke öfverdrifven kritik öfver våra svenska förhållanden 
i detta hänseende. Ur sin rika erfarenhet från Stockholms- 
förhållanden framställde han belysande bilder, som bättre än 
alla teorier öfverbevisade om behofvet af kraftfullt ingripande. 


Efter det af sedlig harm och sund rättskänsla uppburna 
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föredraget följde diskussion, som i allt väsentligt understödde 
den ståndpunkt, herr L. intagit. 

Också antogs enhälligt med ett tillägg angående alkoho- 
listers tvångsinternering m. m. den af bestyrelsen föreslagna, 
synnerligen kraftiga resolutionen, hvilken jag, då den är i mer 
än ett afseende rätt märklig, här återgifver in extenso: 

Kongressen anser, att vår nuvarande lagstiftning angå- 
ende behandlingen af försumlige och tredskande försörjare är 
otillfredsställande samt att ifrågavarande lagstiftning bör in- 
nehålla följande moment: 

I. Bestämmelse att af domstol ådömdt försörjningsbi- 
drag, som äfven i fråga om hustru och om äkta barn bör 
utgå förskottsvis med visst belopp i veckan eller månaden, 
må kunna uttagas genom utmätning äfven af den försörjnings- 
pliktiges ej förfallna lön, pension och dylika inkomster. 

2. Emigrationsförbud för försörjningspliktig, som ej kan 
ställa säkerhet för fullgörandet af honom åliggande försörj- 
ningsplikt. 

3. Beredande af möjlighet för försumlig försörjare, hvars 
försörjningsberättigade anhöriga erhållit understöd af fattig- 
vården, att genom arbete i kommunal arbetsinrättning aftjäna 
sin skuld till fattigvården. 

4. Stadgande af fängelsestraff för personer, som antin- 
gen tredskas att fullgöra försörjningsplikt eller undandraga 
sig erbjudet tillfälle att genom arbete aftjäna sin skuld till 
fattigvården för understöd, som lämnas deras försörjningsbe- 
rättigade anhöriga, vare sig understödet utgått enl. I eller 
2 par., så ock stadgande af straff för dem, som fullgöra sin 
försörjningsplikt på ett oförsvarligt sätt. 

5. Stadgande af skyldighet ej mindre för fattigvårdssty- 
relse att tillse, det tredskande försörjare befordras till laga 


åtal, än äfven för allmänne åklagare att på angifvelse af ve- 
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derbörande = försörjningsberättigade eller fattigvårdsstyrelse 
åtala dylika brott. 

6. Bestäminelse, att person, som åsidosatt sin försörjnings- 
plikt, skall anses obehörig att utöfva målsmansskap. 

Öfver ämnet: staten, kommunen och fattigvården hölls 
inledningsföredrag af landssekreteraren ÅA. Schotte. Kärn- 
punkten i föredraget var yrkandet, att staten vida kraftigare 
än hittills bör inskrida till den kommunala fattigvårdstungans 
utjämnande särskildt på det sätt, att länsanstalter för sinnes- 
slöa och obotligt sjuka, i synnerhet tuberkulösa m. fl., under- 
stödjas med statsmedel. Lika anmärkningsvärdt hög som 
siffran af idioter är — 83,800 kända fall —, lika anmärknings- 
värdt få äro de anstalter, som bjuda hjälp mot den nöd, hvar- 
om denna siffra ropar. 

I fråga om statsinspektion öfver fattigvården föredrogs 
ett anförande af finske fattigvårdsinspektören G. A. Helsin- 
gius, hvari närmare uppdrogos grundlinierna till en praktisk 
och effektiv inspektion, hvarvid särskild vikt lades vid den 
auktoritet, som, i analogi med hvad fallet är vid yrkesinspek- 
tioner, bör tillerkännas inspektören. Det är ej nog med råd- 
gifvande instruktörer; här behöfs verkliga inspektörer, med 
ej alltför stora distrikt. 

Under debatten i denna fråga ägnades hufvudintresset 
åt förhållandet mellan statens och kommunens skyldigheter. 
Tendensen att i staten vilja se »den som skall göra't» ge- 
nom såväl skärpta lagbud som öfvertagande af de ekono- 
miska bördorna framkom vid denna frågas behandling må- 
hända tydligare än vid något annat tillfälle. Anmärknings- 
värdt kan det väl kallas, att med blott 4 rösters majoritet 
afslogs ett förslag att uttala sig för en utredning om statens 
eventuella öfvertagande af allfattigvård med bibehållen skyl- 


dighet för kommunerna att ombesörja densamma. Däremot 
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antogs en resolution i fråga om statsinspektionen och om 
upprättandet af ett centralt ämbetsverk för denna inspektions 
handhafvande. 

På aftonen af kongressens andra dag höll doktor . Miller 
ett af talrika scioptikonbilder belyst föredrag om anstaltsvård 
z Sverige och utlandet. Ur det ganska orienterande föredra- 
get meddela vi allenast några få siffror. I vårt lands fattig- 
vårdsanstalter vårdas för närvarande ej mindre än omkring 
67,000 personer. Fattigvårdsutgifterna inom riket uppgingo 
HEN LGÖST KANT 37 O0orklstonort ellervekii sisal EDA IVA 
invånare. 

I sammanhang med detta föredrag och den åskådnings- 
undervisning, det gaf, må nämnas, att samma syfte under kon- 
gressen tjänades såväl genom en rikhaltig utställning af foto- 
grafier, statistiska tabeller, litteratur m. m. som genom de 
besök vid några af hufvudstadens större fattigvårdsinrättningar, 
som många deltagare under sakkunnig ledning företogo. 

Programmet för kongressens sista dag upptog först ett 
föredrag af fröken Ebba Pauli öfver fattigvården som folk- 
uppfostrande institulion. Såsom ämnet angifver, ville detta 
föredrag belysa några af fattigvårdsarbetets innersidor, sär- 
skildt den pedagogiskt-moraliska. 

Många af åhörarne torde af detta föredrag mer än 
af något annat, som kongressen gaf, ha väckts till känsla af, 
hur oändligt mycket det brister oss. Och den personliga an- 
svars- och solidaritetskänslans väckande är hvad vi mer än 
mycket annat behöfva. Det låg mycket befogadtitalarinnans 
vädjan att låta kvinnan få mera utrymme vid fattigvården. 
Hennes gåfva af personlig, fostrande inverkan är för omiss- 
kännlig för att kunna i detta arbete umbäras. 

Fattigvården och arbetslösheten var nästa fråga. För- 
troendemannen Ernst Blomberg inledde. Han påyrkade en 


väl organiserad arbetsförmedling öfver helalandet, utvidgande 
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at tillgång på allmänna arbeten, åtgärder för arbetslöshets- 
försäkring m. m. Hela föredraget var buret af socialdemo- 
kratisk åskådning, dock af ganska hofsam art. Under diskus- 
sionen framhölls vikten af »egna hem,» hvarjämte helt kort, 
men så mycket mer kraftigt snuddades vid det ömtåliga äm- 
net: strejker och strejkunderstöd. 

Det sista ämnet, som behandlades, var: ålderdoms- och 
invaliditetsförsäkring. Borgmästaren 7. Pettersson redogjorde 
för de olika försäkringsformer, som här kunna ifrågakomma. 
Han gaf obetingadt företräde åt den obligatoriska försäkrin- 
gen af de ekonomiskt svagaste samhällsklasserna, bekostad 
af de försäkrade själfva, deras arbetsgifvare och staten. Pre- 
mierna böra afpassas efter olika inkomstklasser. I diskus- 
sionen delitogo åtskilliga fackmän med rätt motsatta åsikter. 
En lekman i frågan fick lätt det intrycket, att tanken, hur 
behjärtansvärd den än är, ännu tarfvar mycken utredning, 
innan man i en så vidtomfattande fråga dristar bilda sig en 
bestämd mening. Kongressen uttryckte i sin resolution den 
försiktiga önskan, »att statsmakterna ville åstadkomma en 
pensionering och försäkring af mindre bemedlade i vårt land 
i tidsenlig, effektiv och efter landets ekonomiska resurser läm- 
pad form.» 

Det föredrag, som skulle hållits af fru AÅ. Montelius om 
»samarbete mellan kommunal och frivillig fattigvård», kunde 
tyvärr icke medhinnas. Utan tvifvel skulle det erbjudit rika 
uppslag för tankeutbyte. 

Med några sammanfattande afskedsord af ordföranden 
afslöts kongressens officiella del. En mera privat afslutning 
fick den i ett talrikt besökt samkväm, vid hvilket bland 
mängden af tal jag särskildt antecknar ett af fru Montelius 
om kvinnans betydelse i fattigvårdsarbetet. 
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Skulle man nu framkasta frågan om hvilken praktisk 
betydelse denna kongress kan komma att få, så torde svaret 
utfalla ganska olika efter individuell syn på saken. Men ingen 
torde vara böjd att jäfva, att den personliga uppryckning 
och de goda impulser, som deltagarne ej gärna kunde und- 
gå att mottaga, måste komma att i stillhet bära goda frukter 
i det enskilda fattigvårdsarbetet. Att så skett, skulle helt 
visst redan kunna konstateras. Men jag vågar förvisso gå 
längre. Verkningarna af de uttalanden, kongressen gjort, skola 
utan tvifvel komma att tydligt spåras i den närmaste tidens 
lagstiftningsarbete.  Enskilde riksdagens ledamöter skola i 
kongressens resolutioner få kraftigt ryggstöd för sina sträf- 
vanden; opinionen påverkas sakta men säkert. Ett sådant 
kraftigt rop t. ex. som kongressens uttalande i fråga om för- 
sumlige försörjare kan ej gärna förklinga ohördt hvarken upp- 
åt eller nedåt. 

Och det torde vara mer än en lös förmodan, när man 
redan bebådat tillsättandet af en stor kommitté, som skulle 
taga upp fattigvårdsfrågan i hela dess vidd. Denna åtgärd 
skulle jag hälsa med tacksam glädje i hopp om ett godt val 
af ledamöter i en dylik kommitté. 

Kongressen själf tillsatte två kommittéer, en för att be- 
handla frågan om förebyggande fattigvård och en för behand- 
ling af frågan om barnavården i fattigvården. 

Och därjämte bildades vid kongressen en stor förening, 
> Svenska fattigvårdsförbundet», med syfte att verka för en 
tidsenlig utveckling af fattigvårdsarbetet. En styrelse af ej 
mindre än 30 personer utsågs. 

Törhända tog ej den talaren så mycket fel, som vid 
kongressens början ville hoppas, att den skulle blifva en fyr- 
båk för de framtida sträfvandena på detta område. Att den 
kommer att inleda en ny epok i den svenska fattigvärdens 


historia, tror jag förvisso; huru ljus och varaktig, det beror 
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på djupet af och troheten mot de väckelser, som gifvits. Det 
egentliga framåtskridandet betecknas ej af kongressdagarnas 


högtidsstunder, det kommer efteråt i hvardagslifvets allvar. 


i 


Slutligen några ord blott ur en alldeles särskild syn- 
punkt. Denna tidskrifts läsare fråga sannolikt med ett visst 
intresse: hvilken ståndpunkt intog kongressen till kristendo- 
men och kyrkan? Frågan är grannlaga; svaret är ej lätt att 
afgifva. Jag kan ej uttala annat än mina personliga intryck. 
Och då skall öppet erkännas, att jag med ej så litet vemod 
måste gång på gång känna, att det var den »sekulariserade 
fattigvårdens» kongress, ej den fattigvårds, som för en kyr- 
kans tjänare, särskildt en diakoniens målsman, hägrar som 
idealet, hän mot hvilket "han Jängtar Jagttänker darieke 
blott på tomheten uti att få börja och sluta förhandlingarna 
i en kyrka utan en bön eller ens en psalm — så skulle näp- 
peligen kunnat ske i England, förgångslandet —. Icke heller 
blott på det nästan totala förbigåendet af hvad kyrkan varit 
för de fattigas vård, eller, om man nu härom kan hysa olika 
meningar, hvad kristendomen och evangelium har af djupt 
medkännande syn på fattigvårdsfrågan och af evighetsrike- 
dom midt i tiden just för de fattiga. »Kyrklig fattigvård» 
snuddade man vid några gånger, men då mera som något 
utdömdt, antikveradt, en nödhjälp, som staten temporärt be- 
gagnat sig af. Men mest kändes bristen i ett visst, ingalunda 
öppet uttaladt, men ganska påtagligt underskattande af den 
andliga kraft och de andliga värden, som kristendomen och 
kristendomen allena gifver både åt dem, som handhafva fattig- 
vården, och dem, som behöfva anlita densamma. 

Det skall tacksamt erkännas, att personlighetens bety- 
delse i fattigvården upprepade gånger kraftigt häfdades. Men 


det kom, så vidt jag erinrar mig, aldrig till ett klart utta- 
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lande, att det är kristliga personligheter och deras insats, 
som mer än allt annat skola ingjuta föryngrande lif i formerna 
och reformerna. 

Likaså: det skall tacksamt erkännas, att krafven på 
förbättrad vård af de fattiga satte sitt mål högt, mycket högt 
t.o.m. Men jag tror knappast, att det sorgliga missför- 
hållandet ens berördes, att det mångenstädes är betänkligt 
illa sörjdt för den andliga wvården at de nödställda. Jag 
skulle kunna framdraga exempel, som i oefterrättlighet täfla 
med de bedröfligt ryktbara och enhälligt utdömda bort- 
auktioneringarna. 

Det är dock en sanning, som en kristen fattigvård aldrig, 
utan att affalla från sin djupaste grundval och taga skada i 
sin hjärtrot, kan förgäta: »Människan lefver icke allenast af 
bröd, utan af hvart och ett ord, som går af Guds mun.» 

Men när jag, nödgad af djupaste hjärteuppfordran, fram- 
håller detta, så är jag ingalunda blind för att en annan sida 
också måste beaktas. Den förebråelse, som kan sägas ligga 
i nyss gjorda reflexioner, drabbar den icke ytterst kyrkan 
själf? Står ej fattigvårdens sekularisering såsom ett stort 
anklagande bevis på kyrkans stora försummelser, ödesdigra 
framförallt för henne själf? Om en »modern,» »humanitär» 
fattigvård torde behöfva stanna för ordet: människan lefver 
icke allenast af bröd..., så kanske detta, mer än vi vilja 
erkänna, har ez förklaringsgrund däri, att kyrkan alltför ofta 
handlat, såsom om Herren sagt: »människan lefver allenast 
af: Guds ord; frågan om bröd och om hjälp i yttre nöd 
kommer min församling icke vid.» 

Här är således, noga sedt, en maning till bekännelse af 
vår och våra fäders skuld. Diakoniens undanskjutande i för- 
samlingslifvet, där den ännu mångenstädes oförstådd förgäfves 
klappar på portarna, har utom alla andra svaghetssymptom 
också framkallat denna ömsesidiga brist på känsla af sam- 
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hörighet mellan de två: församlingen och de nödställda. 
Och den klyftan måste fyllas, om ej försämlingen skall 
dömas till ett tynande och halft Lif. 

Men vi hvarken få eller vilja blunda för, att det, som i 
denna kongress trädde fram af varmhjärtad medkänsla och 
kraftiga uppsåt att stödja och värna de små och svaga, det 
är kristendomens kärlekstankar, som burit dessa goda frukter, 
äfven om dessas ursprung ej angifves eller ej ens alltid skulle 
erkännas. Släktdraget är omisskännligt och bör med tacksam- 
het konstateras. Kristendomens surdegskrafter verka i det 
fördolda. Men det minskar ingalunda, tvärtom ökar ytter- 
mera den innerliga önskan, som denna kongress på mer än 
ett sätt upplifvade, att de tvenne: kyrka och filantropi, för- 
samling och fattigvård må till ömsesidig välsignelse helt 
återfinna hvarandra. 


Ernst Lönegren. 


Några tankar om de sedliga samfunden och 
Guds rike. 


(Forts: fEYSid. 120); 

Ljus faller från Guds rikes karaktär öfver den uppen- 
barelseform däraf, som heter familjen. 

Om vi söka efter ett uttryck, som angifver det egen- 
domliga förhållandet mellan medlemmarne af en familj, där 
denna i någon. mån svarar mot sitt ideal, synas vi kunna 
angifva detta förhållande såsom ett förtrolighetens. Men fa- 
miljens lif är rikt; därför framträder ock denna förtrolighet i 
många olika nyanser. Allra innerligast framträder den na- 
turligtvis i förhållandet mellan man och hustru. Där stegras 


densamma till en lifvet omslutande samhörighet, som redan 
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i och för sig, d. v. s. utan att ännu betraktas i kristendomens 
ljus, innesluter en hemlighet med något af helighetsart i sig. 
Vi tangera där såsom annars icke i det mänskliga lifvet det 
underbara, paradoxa och dock verkliga, som heter: Tvenne 
personer och dock i sanning est. I en annan form yttrar sig 
förtroligheten i förhållandet mellan föräldrar och barn, och 
därvid på olika sätt från fadrens, modrens, sonens, dotterns 
sida och olika äfven beroende på om de senare äro vuxna 
eller icke. Syskonförhållandet erbjuder ännu en annan ytt- 
ring af samma förtrolighet, ytterligare specificerande sig, allt- 
eftersom det är ett förhållande mellan bröder, mellan systrar, 
mellan broder och syster, äldre broder och yngre syster eller 
tvärtom o. s. v. Tjänareförhållandet hörer jämväl med till 
familjens lif: tjänarnes inbördes förhållande, deras ställning 
till husbondefolket eller till barnen 


allt erbjuder en mängd 
olikheter i formen för den förtrolighet, som bör karaktärisera 
lifvet i ett hem. Lägges så därtill, att ofta äldre eller yngre 
anförvanter höra till ett hem som dess medlemmar, vidare 
att hemmet vid flera tillfällen öppnas för personer, som stå 
ensamma eller åtminstone utan hem i världen, och ändtligen 
att familjen genom hvad som kallas umgänge träder i 
mångfaldig beröring med andra familjer eller enskilda perso- 
ner, så ha vi erinrat oss, huru oändligt rikt det lif är, som 
koncentrerar sig kring ett hem och huru mångskiftande ytt- 
ringarna däraf äro. Men alltid kännetecknas de, därest de 
aArorat ratt art, ar förtrolighet. Däraf kommer den värme, 
som alltid sprider sig från ett verkligt hemlif; därpå beror 
det, att det blir tomt, hvarje gång ett riktigt hem upplöses, 
tomt äfven för andra än dess egentliga medlemmar. Hvem 
kan mäta den styrka, som tillflödar människolifvet därigenom, 
att detsamma lefves jämväl under formen af ett familjens lif? 
Och hvem skulle kunna mäta vidden af den förlust, som 


skulle tillskyndas det mänskliga lifvet, därest man lyckades 
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därifrån utplåna den verklighet vi beteckna med ordet familj | 
eller familjens lif? 
Och dock, ringa blifver till sist den välsignelse, som 


tillflödar oss och människolifvet, därest familjens lif isoleras 
från den lifsmakt vi betecknat såsom Guds rike. Förtrolighet, 
förtrolig innerlighet, det är ju en form af kärlek, den kärlek, 
som gifver sig själf, därigenom vinnande sig själf. Men all 
kärlek, all kärlek med äkthetens märke, har sin källa i den | 
heliga kärlek, som hörer evigheten till, den kärlek, hvars sfär 
är Guds rike, Slites bandet mellan den innerliga förtrolighet, 
som är familjelifvets kännetecken, och denna heliga kärleks 
område, så finnes väl längtan efter idealet, men en väsent- 
ligen otillfredsställd längtan, eller verkligheten blifver rent af 
den raka motsatsen till idealet. Om det står fast, att Guds 


rike är ett med den heliga kärlekens rike, så måste det lifs- 


område, som karaktäriseras af förtrolig innerlighet, för att | 
verkligen blifva hvad det är anlagdt att varda, vara och 
alltmera blifva ett led i Guds rikes uppenbarelse; det hörer | 
ju genom sin anläggning till den heliga kärlekens område ; 
ett lösslitande därifrån är liktydigt med ett attentat mot dess 
FAR uh | 
Sanningen däraf framlyser desto tydligare, ju lifligare för- 
bindelsen är mellan familjens lif och människolifvet i öfrigt. | 
Ju mera kompliceradt det mänskliga lifvet gestaltar sig, ju 
rikare kulturlifvet utvecklar sig, desto mångfaldigare träder 
också familjens lif i beröring med tidens makter och sträf- 
vanden, goda och onda. Ju väldigare dimensioner striden 


mellan godt och ondt, mellan Guds rike och syndens rike 


antager, med desto större nödvändighet drages äfven famil- 
jens område med in i den striden. Striden kommer att föras 


på dess område i vida större omfattning och med vida större 
intensitet än tillförene. Då blifver det för det af sanningen 


upplysta ögat rätt klart, att skall familjens, hemmets, egen- 
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domliga och välsignelsebringande gestaltning af kärlekslifvet 
bevaras och tillväxa, så måste det ske genom en allt inner- 
ligare sammanslutning med det rike, som familjen genom sitt 
väsen tillhörer — Guds rike. Det kan synas som en öfver- 
flödig erinran, att någonting skall sammanslutas med det, 
som det enligt sitt väsen tillhörer. Men det är just karaktä- 
ristiskt för det etiska området, att en sådan erinran behöfver 
göras: på det området sker ofta en isolering från hvad som 
är ens väsen, d. v..s. man riktar ett dråpslag mot sitt eget 
lif; det är frihetens allvarsamma monopol att kunna så göra. 
Men på samma gång kan man dock — huru paradoxt det 
låter — icke skiljas från sitt väsen; däraf kommer den fruk- 
tansvärda ofriden, förbannelsen. Familjens lif kan icke lefvas 
utan såsom en form af Guds rikes lif; försöker man det lik- 
väl, så betyder det kamp mot familjens eget lif. 

Därför är striden så allvarsam, då man nu söker grunda 
familjens lif på något annat än den heliga kärlek, som är 
Guds rikes karaktär, t. ex. på sinnlig drift eller på ett blott 
kontrakt mellan tvenne fristående personer. Ett mycket 
radikalt och omaskeradt angrepp på familjens lif möter oss 
i socialdemokratien. Men på många andra sätt, gamla och 
nya, hotas hemmet. Att dess välsignelse störes eller förstö- 
res genom bristande trohet mellan makarne, därom vittnar 
erfarenheten mer än tillräckligt; men ännu farligare blifver 
detta slags angrepp på familjen, då man genom ett teoretiskt 
försvar för otroheten söker stödja densamma. Man besinnar 
icke, att trohet är e// moment i äkta kärlek, i helig kärlek. 
Då man i kärlekens namn försvarar otroheten i äktenskapet, 
så har man, medvetet eller omedvetet, uteslutit helighetens 
väsentliga karaktär från kärleken. Af gammalt har jämväl 
familjens lif blifvit grumladt genom den smärta, som en sons 
eller en dotters bortkommenhet i synd tillfogat ett älskande 
faders- eller modershjärta. En form afsådan bortkommenhet, 
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icke sällsynt i denna tid, är den, då en son eller dotter för- 
nekar kristen tro eller omfattar hvad som endast till namnet 
är kristen tro och därigenom bringar tärande hjärtesorg in i 
en på Kristus troende faders eller moders lif eller öfverhuf- 
vud därmed rubbar den innerliga hjärteförtroligheten mellan 
medlemmarne af en familj. Tidens art är sådan, att striden 
mellan Guds rike och syndens rike föres och måste föras 
äfven på dessa ömtåliga, för hjärtats ömmaste strängar så 
känsliga områden af det mänskliga lifvet. I följd af dessa 
områdens känsliga karaktär och i följd af deras anspråk på 
att vara fridlysta hafva de, som där lida af striden, svårt att 
med andra tala därom, och därigenom blifver smärtan för- 
ökad. Det är ju ock så, att många enskilda familjer gå un- 
der i denna strid, gå under såsom uppenbarelser af Guds 
rike med dess heliga kärlek. Men för många icke endast 
individer utan äfven hem länder striden med dess smärta 
till ökad makt att uppenbara Guds rikes heliga kärlek. Och 
detta blir möjligt, i samma mån som det blifver de kämpande, 
de med och för sin familj eller dess medlemmar kämpande, 
klart, att de härvid äro invecklade i en strid, som är ettled 
i en vida mer omfattande strid, än de först tänkte sig. Det 
är en strid icke endast om enskilda själar — redan detta är 
allvarsamt nog — utan det är äfven en strid om fortvaron 
af ett samfund, en större eller mindre familj i dess egenskap 
af en Gudsrikets heliga kärleksutstrålning i världen, och det 
är än mera: det är ett led i den strid, som-Guds rike och 
förstörelsens makter kämpa om familjen och familjelifvet öfver 
hufvud såsom en välsignelsens stormakt på jorden. Då in- 
sikten i stridens omfattning blifver klarare, bör det hafva till 
följd ökad insikt om /wvar stridsvapnen måste hämtas, ökad 
hängifvenhet åt striden, förd med dessa vapen, ökadt mod i 
medvetandet, att man kämpar icke endast för egen räkning, 
utan såsom en Gudsrikets stridsman. På detta sätt böra vi 


kämpa äfven mot de läror, som direkt eller indirekt, med 
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groft sinnliga later eller i finare, bedårande dräkt — såsom 
fallet är med vissa former af vår kvinnoemancipation — an- 
gripa hemmet såsom en uppenbarelseort för helig kärlek i 
den varma och kraft skänkande förtrolighetens gestalt. Det 
ligger vikt uppå, att vi göra allvar däraf, att familjen för att 
fylla sin uppgift måste vara en sådan form af Guds rike, in- 
tet mindre. Om familjen under mindre brydsamma förhållan- 
den syntes kunna skänka mycket utan att intaga den ställ- 
ningen, 24 går det icke med mindre, så vida familjelifvet 
bland oss skall kunna upprätthållas och genom lidande och 
strid vinna ökad, välsignad makt. 

Staten är det samfund, som karaktäriseras af rättfärdig- 
het, om än närmast en i det yzre sig bevisande rättfärdighet. 
Rättfärdighet betyder, i detta sammanhang, att hvar och 
en såväl som hvart och ett i djupaste mening kommer på 
sin plats. Därför är straff och lön en yttring af rättfärdigheten. 
Det är statens stora uppgift att främja och upprätthålla rätt- 
färdighet i människornas ömsesidiga förhållanden. Äfven 
statens verksamhet för främjande af kulturen kan och bör 
inordnas under dess arbete i rättfärdighetens tjänst. Först 
därigenom blifver kulturen fylld "med ett verkligt innehåll. 
Därförutan blifver den af endast formell art, lik ett vapen, 
som kan användas i det ondas tjänst likaväl som i det godas. 
Staten skall genom sina organ verka för, att rättfärdigheten 
tager kulturen i sin tjänst... Då det sades, att rättfärdigheten 
innebär, att hvar och en såväl som hvart och ett kommer på 
sin plats, så vill det säga, att det goda blifver erkändt såsom 
godt och värnadt i sin egenskap af godt, men tvärtom det 
onda kändt och erkändt såsom ondt, d. v. s. åtskildt från 
det goda och :dömdt såsom ondt och därmed såvidt möjligt 
aflägsnadt eller åtminstone i sin verksamhet stäfjadt.. Då 
kulturen, den andliga och den materiella; genom statens verk- 
samhet främjas, så bör den därför aldrig främjas uteslutande 
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för sin egen skull, ty den är i sig själf hvarken god eller 
ond i etisk mening; den är i förhållande till det etiskt goda 
eller onda indifferent, emedan den faller nedanför det etiska 
området. Men staten är såsom ett rättfärdighetens samfund 
ett etiskt samfund. Och därför måste staten, om den icke 
skall svika sin uppgift, ständigt hafva i sikte, att kulturen 
må ställas i rättfärdighetens, i det godas tjänst. De stater, 
som förbisett detta, hafva gått under trots hög kultur. Världs- 
historien predikar på ett gripande sätt darom. Och då våra 
moderna »kulturstater» ofta äro på väg att förgäta denna 
historiens lärdom, så arbeta de därmed på sin egen under- 
gång. Det behöfde predikas högt i vår kulturförgudande 
tid: ned med kulturen från herreplatsen till tjänareplatsen! 
Rättfärdig heten vare den herre, i hvars tjänst kulturen skall 
stå! 

Alltså, ett rättfärdighetens samfund är staten och måste 
den vara, om den vill svara mot sitt väsen. Men visserligen 
närmast och direkt ett den yzre rättfärdighetens. Däri ligger 
en viktig inskränkning. Där ligger, att staten väsentligen 
och direkt är verksam endast för tiden. Och dock är upp- 
giften icke ringa. Främjas yttre rättfärdighet i förhållandet 
människorna emellan, så äro därmed villkor förhanden, under 
hvilka en rättfärdighet af inre och djupare art kan trifvas. 
Indirekt har därför staten att tjäna rättfärdigheten i djupare 
mening. Statens medel — yttre lagar och författningar, yttre 
maktmedel — äro af den beskaffenhet, att staten icke kan 
annat än indirekt främja rättfärdigheten i djupare mening; om 
staten, misskännande sin kompetens, företager sig att direkt 
främja hjärtats rättfärdighet, d. v. s. genom sina medel söka åstad- 
komma människornas sedligt religiösa fostran i egentlig me- 
ning, t. ex. med uteslutande af kyrkan, så blir följden, att 
han misslyckas, om det också måhända icke blir uppenbart 


förr, än obotlig skada anstiftats. Staten, rättfärdighetens väk- 
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tare, har därigenom själf öfverträdt rättfärdighetens lag, som 
bjuder: suum cuique! Däremot blir statens betydelse för ett 
folks rättfärdighetsfostran oändligt stor, om den endast indi- 
rekt främjar denna fostran i dess djupaste mening. 

Om ock staten är endast den yttre rättfärdighetens sam- 
fund, så är den därigenom icke desto mindre en uppenba- 
relseform af Guds rike. Rättfärdighet, äfven i den begrän- 
sade betydelse, hvari detta ord här fattas, är' nämligen en 
yttring af den heliga kärlek, som är Guds rikes signatur. 
Kärleken, såsom Aelig kärlek, har skarpt öga för skillnaden 
mellan godt och ondt, och det är just denna skillnad, som 
staten genom sin verksamhet i rättfärdighetens tjänst har att 
framför allt bevara och i handling gifva eftertryck åt. 

Att äfven på statens område en allvarsam strid föres 
mellan Guds rike och syndens rike, är uppenbart. Det har 
så alltid varit, men striden har i vår tid sin särskilda till: 
spetsning. Många exempel på den striden skulle kunna näm- 
nas. Man kunde erinra om, hurusom inom furstehusen, hvilka 
framför andra borde gifva uttryck åt den sedlighet, som är 
statens grundval, de båda makterna, Gudsrikesmakten och 
syndens rikes makt, kämpa om herraväldet, i det att flera 
af våra moderna staters dynastier synas i icke få af sina 
medlemmar stå i allvarsam fara att uppfrätas af osedlighetens 
gift. Den strid, som föres däruppe i konungaborgarna mellan 
rättfärdighet och orättfärdighet, äger en djupt gående inne- 
börd med hänsyn till folken, icke endast på grund af före- 
dömets betydelse i allmänhet, utan äfven särskildt på grund 
af sambandet mellan statens främste representanter och lifvet 
hos det folk, som utgör en stats innehåll. 

Man skulle i fråga om striden mellan Guds rike och 
syndens rike inom statens område äfven kunna erinra om 
den fara, som nedifrån hotar våra staters bestånd. Jag 


menar det hat, som från stora skaror riktar sig mot all rätt- 
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färdighetens ordning i samhället och som på senaste tiden 
äfven hos oss låtit sig förspörjas såsom en från afgrunden 
själf uppstigande makt. Det skulle äfven kunna talas om 
den motsägelse mellan inre och yttre rättfärdighet, som fram- 
träder 1 stora kretsar af folket, såväl hos högern som hos 
vänstern, stundom blottande en hemsk ruttenhet äfven hos 
»the upper ten thousands.». Skillnaden mellan yttre och 
inre rättfärdighet var dock icke ämnad att vara en motsä- 
gelse; den förra skulle i stället erbjuda mark för den senare 
att växa och blomstra. 

Men det är nu särskildt en, måhända icke allmänt på- 
aktad, yttring af syndens rikes angrepp på Guds rike inom 
statens, och icke minst vår svenska nationella stats, område, 
som jag ville i detta sammanhang erinra om. Under det att 
man i detaljerna inom förvaltningen visar en skarpt utpräglad 
känsla för rätt och rättfärdighet — åtminstone vår ämbets- 
mannakår måste tillerkännas det vitsordet att i detta afseende 
stå mycket högt, låt vara att rättfärdighetskänslans karrikatyr, 
formalismen, stundom framträder — röjes dock icke sällan 
en förvånande brist på rättfärdighetskänsla vid behandlingen 
och afgörandet af de stora, principiella politiska frågorna. 
Då är det ofta; som om all. vikt låge på att taga reda på 
hvad som går, icke hvad som är rättfärdigt. En opinion 
skapas hos föga sakkunniga massor genom föga sakkunniga 
agitatorer; sedan åberopas hvad folket vill utan hänsyn till 
hvad som är rättfärdigt.. Och stå meningarna skarpt mot 
hvarandra, så kompromissar man, icke endast på det berätti- 
gade sätt, som är ett uttryck för humant tillmötesgående 
eller genom anförda skäl modifierad öfvertygelse, utan äfven 
på det otillbörliga vis, att man gör opportunismen till be- 
stämmande makt i stället för rättfärdigheten. Ofta blifver 
det efteråt klart, att en orättfärdig åtgärd med vidt gående 


konsekvenser vidtagits, och om man då påpekar och klan- 
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drar detta, mötes man här och där kanske med ett platoniskt 
beklagande, men mera allmänt endast med en kall, kanske 
halft eller helt hånande hänvisning till att det nu är en fait 
accompli. Märkvärdigt är att iakttaga, huru denna ande af 
bristande rättfärdighetskänsla hotar att blifva en härskande 
makt, som låter sig förnimmas äfven hos mången, som in- 
dividuellt står högt såsom rättfärdigt tänkande och handlande 
människa. Det ligger något djupt tragiskt i detta förhållande, 
att, oaktadt de, som hafva att styra och ställa på det politiska 
området, i stort sedt väl måste vitsordas vara för sina per- 
soner ”rättfärdighetsälskande individer, den nämnda motsatta 
makten tydligen ofta genom dem fäller utslaget. Det kan 
icke förklaras annorlunda, än att vi äfven på det politiska om- 
rådet äro invecklade i en allvarsam strid mellan tvenne starka 
andemakter : Gudsrikets rättfärdighetsmakt och syndens rike 
med dess orättfärdighet. En hjälp i striden vore emellertid 
att få ögonen upplåtna för stridens rätta innebörd. Denna 
strid sammanhänger för öfrigt mycket nära med den inom 
våra moderna stater pågående striden mellan kristendomens 
fortvaro och tillväxt i folklifvet å ena sidan och dess elimi- 
nering ur folklifvet, respektive dess sekularisering i rationa- 
listisk eller moralistisk riktning, å den andra sidan. Ty i 
samma mån som rättfärdighetssinnet hos ett folk är vaket, 
värderar och älskar folket kristendomen, rättfärdighetsmakten 
framför andra; och tvärtom, i den mån rättfärdighetssinnet 
slappas, blifver kristendomen med sitt starka rättfärdighets- 
kraf föremål för ovilja, ja hat, eller man vill förvandla kri- 
stendomen till något annat, så ätt den icke får komma fram 
med sitt rättfärdighetskraf i dess egentliga skärpa, nämligen 
med krafvet på en omskapelse och nyfödelse; denna för- 
vandling af kristendomen utesluter dock icke, att man i de 


åsyftade kretsarna framhåller dess etiska sida, blott man 


534 HJ. DANELL 


befrias från dess djupast gående kraf i sammanhang med 
dess skoningslösa dömande af synden. 

Kyrkan ändtligen är den uppenbarelseform af Guds 
rike, som karaktäriseras af den genom försoningen i Kristus 
födda heliga kärleken. Beviset därför ligger dels i kyrkans 
historiska uppkomst, dels i alla tiders åter och åter gjorda 
erfarenhet. Intet annat än en sådan kärlek utgör bandet, 
som binder kyrkans medlemmar tillsammans. Och ordet för- 
soning är då naturligen att fatta i dess dubbla betydelse: 
dels den s. k. objektiva försoning, som skett genom Herrens 
Jesu Kristi död och hvarigenom människovärldens ställning 
till Gud blifvit en annan, blifvit sådan, att Gud med välbehag 
kan blicka på densamma; dels den s. k. subjektiva försoning, 
hvarigenom individerna få del af denna världsförsoning me- 
delst tron, således detsamma som syndaförlåtelse, rättfärdig- 
görelse, upptagande till barn hos Gud, nyfödelse, omvän- 
delse, hvilket allt är väsentligen endast olika namn för samma 
sak. Den kärlek, som födes ur denna försoning — ordet 
fattadt i dess dubbla eller, om man så vill, fullständiga be- 
tydelse — får en särskildt stark och intensiv karaktär. Det 
är den specifikt kristliga kärleken, en kärlek, som, utgående 
från kyrkans Herre, riktar sig på honom tillbaka och på alla 
hans lärjungar och alla dem, som äro ämnade att blifva 
hans lärjungar. Att denna kärlek är helig, d. ä. nitälskande 
mot allt ondt och för allt godt, säger sig själft. Den kärle- 
ken binder samman såsom ingen annan. Den har icke heller 
kunnat slitas sönder vare sig af världens ondska eller af 
partistriderna och synderna inom kyrkan. Den visar sig äfven 
i denna tid äga kraft trots hat och förakt från många håll. 

Men det är sant, att kyrkan — och vi tänka nu när- 
mast på kyrkan i vårt land — är äfven nu invecklad i all- 
varsam strid, en strid, som äfven föres inom hennes eget 
område. Och om också Kristi kyrka kan vara viss om se- 
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ger, så är det möjligt, att en viss afdelning däraf, ett visst 
folks kyrka kan gå under eller åtminstone i hög grad för- 
Svagas i sin heliga kärlekskaraktär. Det är detta, som gör 
striden så allvarsam för oss. 

På olika sätt föres i våra dagar inom kyrkans område 
striden mellan Guds rike och syndens rike. Det finnes inom 
kyrkans yttre gränser många, som hata kyrkan eller åtmin- 
stone stå främmande för henne och hennes Herre. Detta 
förhållande förer med sig, att vi inom kyrkan hafva nära 
nog en missionsmark; vi vilja icke och vi få icke utan 
strid släppa de människor det här är fråga om. Här uppkallas 
alla Jesu lärjungars allvarligaste ansträngningar för att om 
möjligt rädda ur fördärf dessa, som ofta skumma af raseri 
mot Herren Gud och hans Krist. Yttre anordningar i och 
för sig gagna icke mycket, men helig kärlek skall vinna 
många segrar. Stundom framkastas förslag att arbeta mot 
det svenska folkets afkristande, hvilka väl synas vara dikte- 
rade af mycken nitälskan, men de smaka af »tillställning» 
eller rent af köttslighet så starkt, att de för den djupare 
blickande ganska snart te sig såsom från början dödsdömda. 
Stundom åter visa sig sträfvanden med liknande syfte visser- 
ligen mycket lätt vara behäftade med åtskillig skröplighet 
och ovislighet men likväl i grunden byggda på den heliga 
kärlek, som stammar ofvanifrån, och därför helt visst bärande 
välsignelse i sig. Det tillkommer den andligen upplyste att 
pröfva och väl skilja mellan det ena och det andra slaget 
af åtgärder eller sträfvanden, som syfta att bekämpa otron 
eller värna om tron inom vårt folk och dess kyrka. Det 
gifves en lättrogenhet, som är med på hvad som helst och 
som drömmer om stora frukter af hvilken ny »förening» eller 
»rörelse» som helst. För den lättrogenheten må vi bedja 
Gud bevara oss. Den är ett slött vapen i den allvarliga 
striden. Men det finnes också en hårdnackad och räddhågad 
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konservatism, som icke törs något göra eller icke vågar naå- 


got företag stödja, om däri upptäckes nagot moment, som 


kan klandras. Det hörer utan tvifvel till tidens viktigaste 
kraf, att vi lära oss använda kritik men afsky hyperkritik på 
detta område så väl som på andra, och sålunda låta oss 
fostras till dugliga stridsmän, som icke hugga i vädret — 
det finnes många nog af det slaget — utan som träffa med 
sina slag. I detta sammanhang gå vi icke in på frågan om 
tillämpningen af den uppställda grundsatsen. Mycket är 
vunnet, om grundsatsens riktighet på allvar erkännes. Då 
kommer den också att i praktiken tillämpas, och vi kunna å 
ena sidan bevaras från att offra vår tid och kraft på mycket, 
som skall befinnas vara trä, hö, strå, hvilket af elden för- 
brännes, men också å andra sidan drifvas till att verkligen 
arbeta och kämpa hvar på sin plats mot fienderna till vår 
kristna tro. 

En sak till må i detta sammanhang påpekas, nämligen 
den tendens till församlingsmedvetande, som allt starkare för- 


nimmes bland oss. Det gäller för oss, präster och lekmän, 


att. istid taga, vara. därpa och knoyta, an datvid, förstsoch 
främst inom de respektive lokalförsamlingarna. Med hjälp 
af de gamla bepröfvade institutionerna: våra offentliga guds- 
tjänster, konfirmationen, husförhör, bibel- och katekesför- 
klaringar, somliga af dem till formen modifierade med hänsyn 
till tidens kraf — och med hjälp af nyare medel, t. ex. 
spridning af goda tidningar, särskildt bland ungdomen, spe- 
ciell vård om barnen och den vuxna ungdomen men utan 
otillbörligt uppskattande af de ungas uppgifter och allraminst 
med äcklig kurtis för ungdomen — på så sätt må vi inom 
lokalförsamlingarna söka stärka och i god riktning utveckla 
det vaknande församlingsmedvetandet. I själfva verket äga 
vi i vår kyrka en mängd härliga vapen i den heliga stri- 
den, om vi blott lära oss att allt mera bruka dem med an- 
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dens kraft. Våra motståndare kunna hafva anledning att 
afundas oss. Tänk t. ex. blott på detta, att vi hvarje sön- 
dag få i templet möta en större, ofta mycket stor, eller åtmin- 
stone mindre skara människor samlad för att höra Gud tala 
och för att tala eller fostras till att tala till Gud! 

Om vetenskap och konst må ock några få ord sägas. 
Vetenskapen har ju till sitt syfte att framställa sanningen, 
konsten har till sin uppgift att framställa det sköna. Men 
då båda områdena ses — såsom de böra ses — som Guds 
rikes uppenbarelseformer, blir det klart, att såväl sanningen 


som skönheten äro yttringar af den heliga kärleken. Sant, 


d. v. s. fast och osvikligt — sanning är det som består, det 
som är — är endast hvad som har del i helig kärlek Ty endast 


helig - kärlek är fast och osviklig. Det finnes många perife- 
riska områden, på hvilka vetenskapen arbetar, men de hafva 
alla sitt behärskande centrum i sanning ex, som är ett med 
den heliga kärleken, d. ä. Gud. Ju djupare en vetenskaps- 
man, på hvad område det vara må, tränger sitt föremål in på 
lifvet, dess säkrare föres hans forskning i riktning mot detta 
centrum. Detta gäller historikern, naturforskaren, språkfor- 
skaren, det gäller alla. Och det sköna, det kommer från 
samma källa. Det var icke af en slump, som grekerna sam- 
manställde i ett enda begrepp de två; det sköna och det 
goda, då de talade om 6 xaondrodos. "Vi uttrycka saken 
kristligt, då vi säga, att allt skönt har sin medelpunkt ihelig 
kärlek. 

Men i dessa kraf på vetenskap och konst ligger äfven 
det krafvet, att båda skola vara etiskt normerade. Sanningen 
såväl som det sköna skola stå i den heliga kärlekens tjänst. 
Därom står striden i våra dagar såsom tillförene. Skall san- 
ningen vara den heliga kärlekens tjänarinna eller emancipera 
sig därifrån och därmed från — sanningen? Skall det sköna 


vara den heliga kärlekens tjänare eller emancipera sig där- 
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ifrån och därmed från — det sköna? Farliga tendenser fin- 
nas att söka förvärfva åt vetenskap och konst sådan falsk 
själfständighet, d. ä. ett slags gudomlighet, hvaraf deras ut- 
öfvare då vanligen begära en ansenlig del. Därmed följer 
då gärna, att en vetenskapsman får vara huru hädisk som 
helst och en konstens utöfvare huru sedeslös som helst, utan 
att hans anseende som människa lider däraf. Vi ha flera 
exempel därpå på nära håll. I stället borde vetenskapens 
och konstens utöfning vara en gudstjänst, äfven då den 
rörer sig på hvad man kallar det profana området. Och då 
kan vetenskap eller konst icke vara lössliten från det etiska; 
då måste detta också utöfva starkt inflytande på dem som 
utöfva verksamheten. Hos oss finnes i dessa afseenden en 
förfärande mängd humbug och uselhet, ja. smuts — om också 
stundom i gyllene kärl. Här behöfdes en grundlig omvändelse 
hos vetenskapens och konstens idkare och hos deras be- 


undrare. 
Några strödda tankar om Guds rike och de sedliga 


samfund, hvari det tager gestalt, har det varit afsikten att 
på dessa blad lämna. Den sammanhållande tanken har ofta 
återkommit; det är denna: helig kärlek är Gudsrikets signa- 
tur; därför skall helig kärlek känneteckna de samfund eller 
kretsar, inom hvilka Guds rike här på jorden vinner gestalt. 
Ju mer vi få syn därpå, desto härligare blifver det att taga 
del i den heliga kärlekens strid mot syndens och mörkrets 
makter. Ty till sist segrar intet annat än helig kärlek. 
ij. LAH. 
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Några drag af svenskt gudstjänstlif på 1600-talet. 


Ännu på 1600-talet gömde det svenska gudstjänstlifvet 
månget åldrigt drag, som särskilde det från den lutherska 
kulten för öfrigt. I all synnerhet gäller detta om trolof- 
nings. och vigsel-ritualen. Det är också till dessa, vi 
för denna gång vilja hålla oss. 

Att dessa båda kulthandlingar här sammanslås till ett, 
beror därpå, att de så nära sammanhänga, att det mången 
gång är svårt afgöra, hvar gränsen dem emellan egentligen 
går. I och med den s. k. »fästningen» var nämligen ännu 
långt in i 1600-talet enligt tidens åskådningssätt äktenskapet 
väsentligen konstitueradt. Den efterföljande kyrkovigseln inne- 
bar endast dess offentliggörande och välsignande (»anamma 
all mans vittnesbörd och kyrkiones välsignelse»).' Ej heller 
har Laur. Petri i sin kyrkoordning något kraftigare skäl att 
anföra till stöd för sitt påbud, att »ingen saklöst må sänggå 
med sin fästekvinna, förr än de varit till kyrkio», än att »där 
annars sker, plägar ofta det onda af komma, att de efter 
någon tid skilja sig åt under detta skottsmål, att de icke äro 
vigd». Han följer häri samtida, tyska föredömen.” 

För att undkomma de betänkliga konsekvenserna af 
denna åskådning hade I1600-talets biskopar en seg strid att 
Utkampa.. Ja, så djupt var den rotad, att tillien början, de 
icke visste någon bättre utväg än att åt »präst-förlofningen» 
förläna karaktären af nästan kyrklig vigning, på det akten åt- 
minstone ej måtte ske alldeles vid sidan af kyrkan. Härtill 


KOTISTG 
? Ifr Wirtemb. KO. 1553: "So ist es zur Besserung der Kirchen 
fast nutslich, dass die neuen Eheleut in offentlicher Versamlung der Kirchen 


eingesegnet werden." 
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syftar t. ex. yrkandet i Joh. Rudbecks Kyrkostadgar, att 
ingen trolofning skulle anses giltig, med mindre »en af prä- 
sterna» vore tillstädes. Ol Martini ville t. o. m. ha fästnin- 
gen förlagd »för höge altaret» med högtidligt löfte om bröl- 
lops hållande. ' 

Men härmed blott förvärrades det onda. Ty ju högtid- 
ligare formen för trolofningen blef, desto mer förlorade den 
efterföljande vigseln i betydelse; och seden, att fästefolket 
omedelbart sammanflyttade, förblef, oaktadt alla synodala 
protester, obruten. ; 

Ett verksammare medel var nog förlusten af rättigheten 
att bröllopsdagen bära »kyska brudaärs skrud»: £rona och 
»bart (utslaget) sår». Också begagnades detta medel flitigt 
och med omständlig stränghet. Så stadgar Jo Rudbecks 
att »de brudar, som af sina män förkränkte äro, förr än de 
vigas», voro endast berättigade bära »en krans med täckt 
hufvud, håldt hår och något silfver om bröstet». De brudar 
åter, som »äro fallne i lönskeläger och kunna af androm 
blifva till äktenskap upptagne», tillstaddes blott hafva »ett 
hufvudkläde' med en liten flätter krans och mindre silfver än 
de andra om lifvet». Härtill förordnar Ups. stiftssynod 1669 
om den brud, som »i tid låter sig veta vara -hafvande», att 
hon "skulle hafva »en svart plätt i nacken». 

Det var dock först KL. 1686, som gaf dödshugget åt 
den seglifvade oseden att förväxla fästning och vigsel. Detta 
skedde på denna urkunds vanliga, kategoriska sätt genom att 
utan vidare förbjuda trolofnings ingående under någon annan 
form än medels ett enkelt »ja och handslåg». Ville härvid 
fästmannen gifva sin fästekvinna en ring (>såsom någre hafva 
för sed»), kunde antingen han själf eller prästen sätta den på 
det finger, »där han sitta skall och ingen ord eller ceremonier 
därtill mer bruka». Däremot betonades nu vigselhnrs vikt och 


1 Samlaren 1898, p. 127. 
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betydelse desto mer; och detta ända därhän, att en olaga 
vigsel bestraffades med den skyldige prästens landsförvisning 
jämte »vatten och bröd i fängelse en månad». 

I Fataburen (1906 h. 2 p. 71) anföres ett fästnings- 
formulär från Gotland, hvilket i: allt väsentligt torde kunna 
tjäna som typ för en svensk trolofning i midten af 1600-talet. 
Det lyder: »Då alla samlats, håller förtalsmannen ett tal, 
hvaruti han ännu en gång redogör för ändamålet med resan 
samt tillönskar de unga lycka och trefnad med t. ex.:dessa 
ord: Gud gifve eder glädje och uppfylle detta hus med sin 
nåd och välsignelse: samt förläne eder lycka och fortsättning 
på nyåret förblifver vår önskan och hälsning till eder.» 

»Vördaste vänner, vår ankomst till eder på denna stund 
lärer väl icke förefalla eder så underligt eller obekant som 
en ung Tobias till Raguel. Men, älskade föräldrar inom detta 
hus: i lika dyrbart och viktigt ändamål är denna min son, 
som är husbondeson, ärlige och välförståndige Lars Niklas 
Gärdel: Gudings- 1 Alfva, hit till eder ankommen:för att be- 
gära edar dotter, dygdiga och sedosamma Maria Gardru Per- 
dotter här i huset, för att sig med henne genom fästning 
och trolofning till försäkran om ett framtida fullbordande äk- 
tenskap i en evig trohet få trolofva hvarandra. Och således 
om detta nu är Guds, din och dina kära föräldrars: vilja och 
behag, så afbidar vi uppå denna vår framställda begäran ett 
kärt och vänligt 7a. Hvarom icke, så förvänta vi ett ärligt 
och riktigt ej, så att vi därigenom måge veta, antingen vi 
skola vända oss till den högra eller vänstra sidan. Amen.» 

»Nu taga "de unga hvarandra i hand, och handslaget 
bekräftas genom påslag af förtalsmannen, hvarvid han uttalar 
t. ex. denna lyckönskan: Vi hafve alla äran gratulera till 
detta viktiga handslag under tillönskan af den Högstes nåd, 
lycko och: välsignelse.» 

»Stundom användes i stället Fader vår och välsignelsen.» 
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» När detta skett, öfverlemnade fästmannen till sin tro- 
lofvade gåfvorna, hvilka utgjordes af bok, dok och ring.» 

»Har trolofningen skett ... intaga de unga samma bädd 
öfver natten.» 

På trolofningen följde »fästningsölet», genom hvars öf- 
verflöd i mat och dryck »många (enligt en samtida anteck- 
ning) kommo på stor fattigdom.» 

Den gängse lydelsen af den kyrkliga lysningen var föl- 
jande: »N. och N. hafva aktat i Gud, den helga Trefaldig- 
hets namn, bygga äktenskap tillhopa och begära därtill goda, 
kristna människors förbön, att det må vara Gudi täckt och 
ske dem till lycka och salighet. Men om någor är, som 
häruti hafver några insago, eller något hinder vara å färde; 
han tale där i tid eller hafvet sedan fördrag. Gud gifve dem 
sina nåd! Amen.» 

Bröllopet stod någon följande söndag. Dock icke de 
stora högtidsdagarna eller under fastan: »icke att äktenskapet 
skall för den skull varda hållet lika som oheligt, utan det 
måste ju ordning vara i försarmlingene.» 

Enligt ett synodalbeslut af 1666 skulle »prästerna och 
deras döttrar vigas om apostladagarne». 

Dagen före bröllopet skulle bruden med en viss högtid- 
lighet bada (»brudbadet»). Hon ledsagades härvid in i »brud- 
badstufvan» af jungfrur och »hederliga hustrur». Framför 
dem buros förfriskningar, och efter badet prydde sig samt- 
liga med kransar och intogo gemensam måltid. Natten till- 
bragte brudtärnorna hos bruden. 

Denna, som det tyckes, tämligen oskyldiga »solenne 
badstugång» förbjöds 1664. 

Bröllopsdagen stannade brudföljet vid kyrkdörren, (ante 
portas ecclesie), hvarest själfva kopulationen ägde rum (»strax 
förr än gudstjänsten begynnes»). Här möttes de af prästen, som 
öppnade akten med en agendarisk »förmaning», att de icke skulle 
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tvifla, att äktenskapsståndet är Gudi behagligt, alldenstund 
han skapte Adam sina hustru och förde henne själf till honom »; 
liksom Gud »ännu i denna dag hvarjom och enom sin hustru 
tillfogar likasom med sin egen hand». Såsom äktenskapets 
»orsak»> angifves, att »den ena skall göre den andre ett tro- 
get bistånd», att de sina »lifsarfvingar skulle i en sann Guds 
kunskap upptukta»; samt att »hvar och en må undfly all 
okyskhet och olofliga laster». Särskildt förehölls mannen, att 
han, såsom »ett hufvud öfver qvinnan», skulle henne »för- 
nufteligen regera, undervisa, trösta och beskydda», älska 
henne” som sitt eget lif och icke vara mot henne bitter. 
Hustrun åter skulle >»sin äkta man älska, ära, frukta och 
vara honom hörsam såsom en herre», icke »regera öfver ho- 
nom utan vara stilla» o. s. Vv. 

Själfva kopulationsfrågorna voro väsentligen desamma 
som än i dag. 

Därefter »lutade de sina hufvud tillhopa», under det 
prästen nedkallade öfver dem Guds välsignelse i en kort bön. 

Nu tager prästen ringen, hvarvid en ny benediktion 
följer, men denna gång gällande ensamt bruden. Härpaå läm- 
nas ringen till brudgummen, som håller den i sin hand, under 
det de ömsesidiga löftena afgifvas. Efter dessa »sätter brud- 
gummen ringen på brudens vänstra hand, först på det främ- 
sta fingret, så på det längsta, och sedan på det därnäst, och 
där blifver ringen». Härunder uttalar brudgummen (icke så- 
som nu prästen) orden: »I namn Faders och Sons och dens 
helga Andes. Amen.» 

I den följande bekräftelsen heter det uttryckligen, att 
kontrahenterna först nu »begära hvarannan till äkta» och af 
prästen »såsom en Guds tjänare ... fogas i äktenskaps stadga 
och förbund tillsamman» — alltså uttrycklig reservation mot 
den äldre uppfattningen af trolofningen såsom redan i och 


för sig konstituerande äktenskapet. 
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Därefter vänder sig prästen till »alla goda, kristna män- 
niskor, som här tillstädes äro», tagande dem till vittne, >»hvad 
skedt är», och förmanande dem, att »det ihågkomma»: 

Kopulationsakten afslutas med 'Matt.:s1g9: 3—9, för- 
maning, bön (att »deras äktenskap må beprydas med den 
frukt, Som Gud har det skickat till och dé bevaras ifrån djäf- 
vulens äggelse») samt den aroniska välsignelsen. 

Härmed var den egentliga vigseln afslutad, och inför- 
des nu brudparet högtidligen in i kyrkan med formeln: »Her- 
ren. bevare eder ingång och utgång nu och till evig tid. Amen.» 

Den ursprungliga meningen med denna introduktion var, 
såsom kändt, att fira den s. k. »brudmässan» (missa nup- 
Zialis), medels hvilken äktenskapet sakramentalt beseglades. 
Denna medeltida tankegång var naturligtvis länge sedan 
utdömd. : Att icke desto mindre ej blott den högtidliga in- 
ledningen bibehölls, utan äfven något af brudmässans karak- 
tär ännu på 1600-talet öfverflyttades på högmässan med dess 
gemensamma nattvardsgång, utgör ännu en erinran om den 
seghet, med hvilken folket höll på gammal kyrkohäfd. Våra 
reformatorer vågade ej här en radikal brytning, och så sökte 
de på sitt vanliga vis åter förmedla och evangelisera. Och 
detta på följande sätt. 

Brudparet leddes af prästen fram till altaret, där öfver 
det .numera ingångna äktenskapet lästes en sammanfattande 
-omskrifning af de böner, som redan i de gamla katolska 
ritualen på samma ställe förekommo." Sedan detta skett, 
intog brudparet sina särskilda platser för att i samband med 
nattvardsfirningen åter framträda till altaret,” denna gång för 
att träda under »pållets. 


" HB. 1693 förlägger denna bön till efter predikan och kömmunionen 
i samband med pällceremonien, j 

” Oklarhet råder med afseende på tidpunkten. härför. Enligt medeltida 
ritual skedde det "post Sanctus". Troligen växlade bruket (intill 1693) inom 
de olika stiften. HB. 1614 har blott till rubrik: "När de stå under pellet, 
Säger prästen" "0, S. vi 
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Denna ceremoni är i hög grad ålderdomlig och vid 
denna tid troligen för den svenska kyrkan helt och hållet 
egendomlig. Anledning förefinnes att härleda den från ang- 
likanskt inflytande. Den gällde ursprungligen bruden, ned- 
kallande välsignelse öfver hennes fruktsamhet (EO NS 
»Låt henne vara fruktsamma i barn och blomma, och att 
hon må komma till en begärlig ålder, att hon må se sin 
barnabarn till tredje och fjärde släkte»). Det är i samband 
med denna tanke samma kyrkoordning «tillägger: »Men är 
hon gammal och utaf barnsbyrd, då skall det hafvas med 
henne” fördrag» (en tanke, som ännu går igen i Emporagii 
kyrkolagsförslag: »Brudpället skall brukas öfver den ung är 
och förmenas kunna vara fruktsam»). 

Pället utgjordes af ett brokigt tygstycke, hvars fyra hörn 
höllos af två brudtärnor och två bröllopssvenner. Det är icke 
att förväxla med en s. k. tronhimmel, utan afsåg (enligt 
fornkyrklig symbolik) att s. a. s. beslöja äktenskapets my- 
sterium.” ; j 

Ännu 1693 sjöngs härvid den katolska brudmässans 
prefation. I stället för den gamla seden, att brudparet be- 
ginge nattvarden själfva bröllopsdagen, tillråder dock Ol. 
Martini, att de, »för någgrehanda orsakers skull», härför skulle 
välja en annan dag. 

Men ej ens härmed var allt slut. Nu skulle äfven »bruda- 
sängen» välsignas (benedictio thalamt), hvarvid så tillgick. 

Mot aftonen, »när brudgumme och brud gå till sänga»>, 
sjöngos först ps. »Kom helge Ande, Herre god» och ps. 
» Säll är den man, som fruktar Gud». Därefter föllo brud 
och brudgumme på knä vid sängen, under det prästen lyste 
välsignelse öfver »detta brudehus» och öfver deras »lekamen 
och själar». Därpå sjöngs äter en psalm (>Gud, som allting 


skapade»). Till sist läste prästen den aroniska välsignelsen. 


! Martene säger uttryckligen: "deinde velet eos sacerdos". 


Kyrklig Tidskrift 1906. MHift. 6. 
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Ännu långt inpå 1600-talet hölls mycket på denna cere- 
moni, och den fick icke ens vid de furstliga bröllopen saknas, så- 
som ett kopparstick från Carl X:s förmälning utvisar, där »bruda- 
sängen» är uppställd midt i rikssalen. Om prästen icke var 
i tillfälle infinna sig i bröllopsgården, skedde sängledningen 
i socknestugan. T. o. m. antyder ett synodalprotokoll i 
Upsala 1669, att sängledning någon gång skett i själfva 
kyrkan. 

Att seden blifvit så djupt rotad i folkmedvetandet, be- 
rodde troligen på den gamla lagstadgan, att »bonden och 
hustrun icke kunde blifva delaktiga af hvarannans håfvor, 
förr än de hafva legat i säng tillhopa». 

Följande söndag skedde den s. k. Znledsen, hvarvid prå- 
sten i vapenhuset föreläste »unghustrun» följande bön: »Jag 
tackar dig, Herre Gud, himmelske Fader, att du har gifvit 
mig din nåd och låtit mig komma i den helga äktenskaps- 
stadgan och därmed bevarat från synd. Jag beder dig, gif 
din helga Anda, som mig däruti styrer och regerar, att jag 
må väl förlikas med min äkta man, ingen orsak gifva till 
osämja och vrede, utan föra ett vänligt och gudeligt lefverne; 
på det att, om vi än icke kunna vara utan frestelse, vi då 
alltid må förnimma din nådeliga hjälp och välsignelse, upp- 
föda våra barn efter din vilja, lefva i all gudelighet med hvar- 
: andra och på ändalykten, genom din son, Jesum Kristum, få 
en evig salighet.» 

Sedan tog prästen henne vid handen och ledde henne in 
i kyrkan och mottog vid altaret hennes »hofvering»: ost 
och »kaka»>. 

N Upsalasynoden 1649 afskaffades bruket, alldenstund 
man ansåg en orättvisa ligga däri, att icke äfven mannen 
underkastades samma ceremoni, »lijka som han intet så 
mycket som hon syndat hade»>. 

Oscar Quensel. 
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Granskningar och anmälningar. 


Religionshistoriska folkböcker, Öfversatta från tyskan. 
Chelius '& Co., Stockholm. 

1. Hvilken religion hade judarne, då Fesus uppträdde: 

AfZteol, docenten: G., HOLLMAN 1 Halle. 84 sidor: 


Pris 60 öre. 


[CS] 


Källorna till Fesu lifs historia. Af professor PAUL 
WERNLE i Basel. 88 sidor. Pris 60 öre. 

3, 4. Zesus. Af professor W. BOoUSSET- 1 Göttingen. 
GSKSdor EP tiskoorore: 


Inom vänsterriktningen bland Tysklands teologiska for- 
skare har man sedan någon tid börjat att genom en serie 
KReligionshistoriska folkböcker söka föra en större allmänhet 
in i det teologiskt-vetenskapliga arbetet. Det är till en bör- 
jan problemen på den nytestamentliga exegetikens område, 
som behandlas. Ämnena där bli utom de tre, som synas här 
ofvan: Paulus, Pauli bref, den apostoliska tiden, undren i Nya 
testamentet samt uppkomsten af Nya testamentet. Man äm- 
nar sedan öfvergaå till Gamla testamentets religion, jämförande 
religionsforskning och religionsfilosofi. På föranstaltande af 
»Föreningen för religionsstudier i Göteborg» utgifvas samt- 
liga skrifter i serien på vårt språk. Och då de troligen 
komma att få en icke ringa spridning inom olika lager af 
vårt folk, så kunna vi präster ej låta bli att lära känna dem 
och bilda oss ett omdöme om dem. Några synpunkter vid 
bedömandet af dem är afsikten att här söka gifva. Jag fäster 
mig då egentligen blott vid prof. Wernles uppsats om källorna 
till Jesu lif och prof. Boussets om Jesus. Något referat af 
innehållet torde vara onödigt att lämna, då här i det stora 
hela framträder samma uppfattning som i Ryberg-Hansens 
bok: Evangelierna som källor till Jesu lif, hvilken utförligt 
refererats af professor Kolmodin i första numret af Kyrklig 
Tidskrift för innevarande år. 
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Popularisering af vetenskapens arbete hör ju till tidens 
lösen, och det ligger otvifvelaktigt något godt häri. Det vore 
kanske bra, om teologer vore med om detta mer, än hvad 
fallet är. Men nog har man ibland svårt att värja sig för 
det intrycket, att det är mycken humbug och ovederhäftig 
agitation, som döljer sig under vetenskapens skylt. Jag kan 
ej hjälpa, att jag fätt något af detta intryck också i fråga om 
denna skriftserie. Jag är visst icke så djärf, att jag vill från- 
känna dess medarbetare vetenskaplig duglighet och samvets- 
grannhet och ännu mindre stämpla deras arbete som humbug. 
Men när dessa folkböcker skickas ut med den rekommenda- 
tionen, att här äro den moderna religionsforskningens viktiga- 
ste resultat, då sätter man falsk skylt på dem. Och det är 
nog ej bara förläggarne, som göra sig skyldiga till det. San- 
ningen är, att vi här möta vetenskapliga hypoteser af en långt 
avancerad vänsterståndpunkt inom teologien. Härmed för- 
nekas naturligen ingalunda, att i detaljer mycket finnes här, 
som numera tämligen allmänt erkännes som vetenskapliga 
resultat. Men hufvudspörsmålen äro sannerligen icke så lätt 
afgjorda. I förhållande till ståndpunkten ifråga vilja vi därför 
ha rätt att pröfva och kritisera. Så långt den då visar sig 
ha rätt, bör detta också erkännas, äfven om vi måste offra 
en eller annan traditionell uppfattning. Men vi böja oss icke, 
därför att man sätter etiketten »vetenskaplig» på denna teologi 
framför all annan och fordrar, att dess »resultat» utan vidare 
skola godkännas. 


Både tid och förmåga hindra mig att inlåta mig på en 
i någon mån fullständig granskning af den åskådning, det nu 
gäller. Ett par anmärkningar må vara nog. Den första rör 
mest detaljer, den andra en mer principiell fråga, som synes 
mig vara af ganska afgörande betydelse vid bedömandet. 

Då man läser dessa skrifter, kan man ej undgå att frap- 
peras af den lättvindighet, hvarmed understundom omdömen 
fällas och slutsatser dragas. Några exempel härpå må anföras. 

I » Källorna till Jesu lifs historia» heter det genast i bör- 
jan, då det talas om utombibliska källor till Jesu lif: »Ett 
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berömdt ställe hos Josefus är obekant för de äldre kyrko- 
fäderna och alltså kristen förfalskning.» 

På tal om Johannesevangeliet och dess historiska tro- 
värdighet drar författaren af det förhållande, hvari Petrus och 
»den lärjunge, som Jesus älskade», där framställas till hvar- 
andra, en, så vidt jag förstår, tämligen omotiverad slutsats. 
Petrus vill veta, hvem som är förrädare, och han får det 
genom »älsklingslärjungen». Petrus följer Jesus. till öfverste- 
prästens gård och får genom samme lärjunges förmedling till- 
stånd att komma in. Petrus skyndar till den tomma graf- 
ven, men den andre har kommit före. Petrus simmar i land 
för att hälsa den uppståndne, men den andre lärjungen har 
redan förut sagt honom, att det är Herren. Petrus får full- 
makt att föda Jesu får, men »älsklingslärjungen» följer efter 
Jesus och mottager det sista ordet, hvarmed berättelsen slu- 
tar. Hvad följer nu, enligt författaren, häraf? Jo, här är ej 
fråga om två lärjungar utan om två traditioner. En ny tra- 
dition vill skaffa sig gehör genom att göra troligt, att dess 
upphofsman stått Jesus närmare än Petrus, på hvilken den 
äldre stödde sig. 

Motsägelser mellan Johannes och synoptikerna konsta- 
teras, som det tyckes, med förkärlek, äfven da de olika be- 
rättelserna med lätthet synas kunna förenas. Så t. ex. sägs 
det, att, medan Johannes döparen enligt det fjärde evangeliet 
från början hade klart för sig, att Jesus var Messias, han en- 
ligt synoptikerna först i fängelset började undra, om han ej 
var det. — Mig förefaller det, som om det icke finnes något 
konstladt i det vanliga försöket att tolka de olika berättel- 
serna. Johannes döparen hade varit viss från början, men då 
han i fängelset tänkte på, hur Jesus ej uppträdde så, som han 
Vvantat, sa rakade han I tvifvel. 

Här, sSasom ofta annars, töorbises de ställen i synopti- 
kerna, där Jesus talar om sig själf och förhållandet till honom 
på sådant sätt, att hans person får en enastående betydelse. 
Jag tänker på sådana ställen, där han betygar, att den, som 
älskar fader och moder mer än honom, är honom ej värd, 
att den, som för hans skull mister sitt lif, skall vinna det 
eller att han skall döma människor efter deras ställning till 
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honom. Härigenom går det sedan lätt att göra klyftan mel- 
lan Jesu själfvittnesbörd i Johannes och de föregående evan- 
gelierna oöfverstiglig. 

Ursprunget till berättelsen om Lasari uppväckande hos 
Johannes är, säger författaren, ingenting annat än det, att 
Jesus hos Lukas i liknelsen om den rike mannen och Lasarus 
säger, att, äfven om den senare uppstode från de döda, skulle 
den förres bröder ej göra bättring. Det är ju ett bekvämt 
sätt att lösa en svårighet. 

Öfvergå vi till Boussets bok blir undran öfver den god- 
tycklighet eller svaghet i bevisföring, som understundom fram- 
träder, föga mindre. 

På första sidan möter oss ett exempel. Ehuru Matteus 
och Lukas, trots olikheten för öfrigt i berättelsen om Jesu 
födelse, påtagligen öfverensstämma däri, att Betlehem angif- 
ves som födelseort, så är detta enligt författaren ej i enlighet 
med verkligheten. Han är född i Nasaret. Skälen till detta 
antagande få vi icke veta. Vi få nöja oss med den upplys- 
ningen, att man trott, att han som Messias måste vara född 
i Betlehem, och så har den ursprungliga riktiga traditionen 
om Nasaret som födelseort blifvit förändrad. 

Jesus har aldrig direkt befallt hednamission. Dopbefall- 
ningen är ej ett ord af den historiske Jesus, och förutsägelsen 
i Mark. 13:10 är också ett senare tillägg. — Nattvarden sa- 
som afsedd att återupprepas har Jesus troligen icke instiftat. 
— Han har heller icke gifvit någon sammanfattande fram- 
ställning af världsslutet och domen, icke heller framställt sig 
själf som vVärldsdomare. Profetiorna i Matt. 13 och paralell- 
ställen äro sannolikt af den kristna församlingen lagda i Jesu 
mun liksom »den stora parabeln» om Människosonen, som 
skiljer alla människor i grupper till höger och vänster om 
SINE tron. 

Dylika påståenden göras, så vidt jag kan fatta, på täm- 
ligen lösa grunder. 

Exemplen skulle ju kunna mångfaldigas. Och äfven om 
man naturligen icke får tro, att allt i dessa böcker är lika 
godtyckligt, ja till och med om det kunde sägas, att bristerna 
i nu berörda hänseende röra detaljer, som egentligen icke in- 
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verka på resultatet, så har man dock en anledning att ställa 
sig skeptisk gent emot åskådningen i det hela, då veder- 
börande forskare ;j det enskilda visa så liten noggrannhet. 


En principiell fråga skulle jag också beröra. Det talas 
icke så sällan om, att källorna till Jesu lif, hans person och 
lära skola undersökas och bedömas historiskt, om man skall 
komma till ett riktigt resultat. Och sanningen häraf torde 
icke kunna bestridas, om saken fattas rätt. Tvifvelsutan har 
det skett ett framsteg genom ett sannare historiskt tillväga- 
gångssätt på detta område. Men då det påstås, att forsknin- 
gen då bör bli rent objektiv och teologen fullkomligt för- 
utsättningslös, då kan jag ej längre vara med, ty jag vill ej 
ställa upp ett omöjligt kraf. Och när man beträffande just 
en teologi sådan som den dessa folkböcker representera, gör 
gällande anspråket, att här är resultatet af förutsättningslös 
historisk forskning, då är det enligt min tanke ett misstag. 
Rent objektiv är ingen historiker och kan icke vara det, så 
vidt han ej inskränker sig till att göra en del rent yttre un- 
dersökningar, konstatera fakta och mellan dem göra en del 
jämförelser m. m. Men så snart det blir fråga om att 6e- 
döma företeelser, da spelar hans lifssyn ovillkorligen in. Detta 
gäller naturligen i högre grad, ju mer central den verklighet 
är, som skall bedömas, ju närmare den berör vårt eget per- 
sonliga Nf. 

fasen viltsökar belysa dettam med bett rex<empel rör 
Wernle och Bousset skola ge svar på frågan: är det histo- 
riskt riktigt, att Jesus betraktade sig som Guds son på ett 
sätt, som höjer honom öfver allt hvad människa heter? När de 
svara nej på denna fråga, så sker det icke på tvingande ob- 
jektiva grunder. De gå till evangelierna med den för- 
utsättningen, att Jesus icke kan ha höjt sig öfver män- 
niskolifvets nivå. Han har visserligen haft och har en oänd- 
ligt stor betydelse, han är enastående i religionens historia, 
men i hans lif och verk finnes intet, som icke rymmes inom 
ett vanligt mänskligt väsen. Denna uppfattning tvinga icke 
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källorna dem till. Den utgå de ifrån, när källorna be- 
dömas. Jesu starka betonande af, att han är Guds son, I 
Johannesevangeliet blir ett af skälen, hvarför detta frånkännes 
historisk trovärdighet, och de Jesu ord i de synoptiska be- 
rättelserna, genom hvilka han ställer sig öfver allt hvad 
människa heter, förbises eller förklaras vara af lärjungarna 
lagda i mästarens mun. 

Eller vi kunna tänka oss två olika teologer, som ha 


samma historiska stoff att bedöma rörande Jesu uppståndelse . 


— berättelserna om den uppståndnes uppenbarelser med deras 
likhet och olikhet, lärjungarnes fasta tro på, att han var upp- 
stånden, ehuru de förut varit nästan tillintetgjorda öfver hans 
död, det faktum, att denna tro bar upp hela deras verksam- 
het sedan. Om den ene af dessa teologer tror på uppstån- 
delsens möjlighet, den andre icke, så är det sannolikt, att de 
komma till ganska olika resultat. 

Vilja vi ytterligare söka få klart, hvad det personliga 
betyder för forskningen på detta område, så kunna vi tänka 
oss, att en materialist med lika vetenskaplig duglighet genom- 
forskade källorna för Jesu lif och sökte gifva en framställning 
af hvad Jesus, var: och villel "Dettar guvetfatt den) bilden 
skulle te sig långt annorlunda än professor Boussets. 

Det vore mycket intressant att söka klargöra, i hvad 
mån det å ena sidan ligger något berättigadt i krafvet på 
förutsättningslöshet och hur å andra sidan verklig kongeniali- 
tet mellan forskaren och forskningsobjektet är nödvändig för- 
utsättning för att han icke skall misslyckas. Men afsikten 
här har blott varit att söka taga ifrån den teologiska veten- 
skap, som det nu är fråga om, det imponerande, som man 
ofta söker ge den genom att i jämförelse med all annan kalla 
den för »exakt vetenskaplig» eller »rent historisk». 


Då bokalster sådana som nu omskrifna spridas i våra 
församlingar, då är klart, att »tron» reagerar. Det måste 
bli en konflikt mellan »tro» och »vetenskap». Det kan då 
för mången se ut, som om »trons» intressen kräfde ett och 
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»vetenskapens» ett annat. Det ser dock bara så ut. I läng- 
den kunna dessa båda icke stå i strid med hvarandra. När 
det blir en konflikt, så beror det på misstag på endera eller 
möjligen på båda sidorna. Naturligtvis kan »tron» ta miste. 
Den kan förväxla sina skatter med den traditionella form, 
hvari den haft dem. I sådant fall blir det till slut så, att 
» vetenskapen» segrar, och detta blir en seger äfven för »tron». 
Men »vetenskapen» kan också taga miste och har ofta gjort 
det. I så fall blir det »tron», som förr eller senare visar sig 
ha rätt, och att så sker, blir en vinst äfven för teologien. 
Om vi nu äro öfvertygade om, att i stort sedt gäller det se- 
nare fallet med afseende på den vetenskap, som möter i 
dessa folkskrifter och andra därmed jämförliga, som komma 
att söka sig väg till vårt folk, så blir det en: plikt för oss att 
söka hindra dylika skrifter att skada församliingslifvet. Några 
tankar om, hur detta skall gå till, kan jag ej låta bli att till 
sist uttala. 

Aldrig må vi inbilla oss, att vi nå målet blott genom 
att söka göra denna teologi misstänkt, i synnerhet om vi ej 
själfva gjort bekantskap med den. I så fall tro människor, 
att vi äro ljusskygga och ej töras gå saken in på lifvet. I 
hemlighet kanske rädslan för, att motståndarne ändå ha rätt, 
får rum i vårt eget inre, under det att frimodigheten så under- 
mineras. Vi mäste själfva gå pfoblemen in på lifvet och söka 
— äfven om det är svårare, än vi från början trodde — få 
skäl för vår åskådning, så att vi, där så behöfves, kunna 
gifva skäl, som för tänkande människor ha någon öfver- 
tygande kraft. Naturligtvis vänta vi då att få hjälp af dem, 
som gjort teologien som sin lifsuppgift. Men då måste också 
den positiva teologien på allvar gripa sig an med problemens 
"lösning. Kanske ligger det en sanning i beskyllningen, att 
den med en viss rädsla ställt sig på afstånd och så hufvud- 
sakligen inskränkt sig till att påvisa, hur andra misslyckats i 
sina försök till lösning. 

Emellertid synes mig, att, hur mycket det än betyder, 
att vi så långt som möjligt kunna möta den negativa kritiken 
på dess egen mark, den dock motarbetas bäst indirekt ge- 
nom församlingslifvets väckande och fördjupande. Få vi ett 
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friskt och kraftigt lif inom våra församlingar, då kan en tom 
eller fattig teologi icke så lätt skada. Då skola genom detta 
församlingslif också kunna fostras de teologer, vi behöfva, 
som kunna gripa sig an med problemen och lösa dem i po- 
sitiv riktning. E. BA. 


PALM, OÖRED, fil. och teol. doktor, Om Kristi gudom. Präst- 
mötesafhandling i Lund 1906. Lund, C. W. EK. Glee- 
INO es Is Et IRS 2 KT 
I kraftiga, konkreta drag behandlar författaren sitt ämne 

från skriftenlig och evangelisk ståndpunkt. All tvetydighet 

i uttryckssätt är fjärran; klart och bestämdt framlägger han 

sina tankar. Då man vid afhandlingens ventilation lärer hafva 

beskyllt densamma för: oklarhet, så äger den beskyllningen 
åtminstone intet berättigande i fråga om den verkliga inne- 
börden af förf:s uppfattning af det ämne han behandlar. 

Logisk kraft, fri från pseudologisk subtilitet, lärer icke heller 

kunna frånkännas afhandlingen. Däremot kunde i öfversikt- 

lighetens intresse väl varit önskligt, att sammanfattande ru- 
briker eller en särskildt gifven innehållsöfversikt i bokens 
början eller slut förekommit. 

Men hvad som framför allt på ett välgörande sätt ka- 
raktäriserar denna prästmötesarhandling, det är det intryck 
den gifver att vara en bekännelse. Det borde hvarje teo- 
logi vara. Tyvärr lida vi dock brist på sådana teologiska 
arbeten, som — såsom nyligen någon uttryckte sig — äro 
skrifna med hjärteblod, d. v. s. äro bekännelser, födda fram 
ur nöden. Sådana arbeten behöfva fördenskull visst icke 
vara mindre vetenskapliga, tvärtom. Och tiden är nu sådan, 
att vi behöfva en sådan teologi, som står i den intimaste 
gemenskap med lifvet, det individuella kristna lifvet och 
framför allt det kämpande församlingslifvet. 

Vi vilja icke lämna någon utförlig redogörelse för doktor 
Palms arhandling, hvilken i stället anbefalles till läsning och 
begrundning. Några antydningar må dock gifvas. 

Efter några förberedande erinringar, hvari förf. under 
klar polemik mot den s. k. moderna teologiens framställ- 
ning af Kristi person bekänner sig med uttrycket Kristi gudom 
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åsyfta en Jesus Kristus. som är sann Gud i samma mening, 
som Luther fattat detta ord, således en Gud, som vi med 
Thomas vilja och måste tillbedja, uppehåller sig förf. i en 
första, längre afdelning vid frågan om hvem Kristus är enligt 
den betraktelse, som möter oss i de fyra evangelierna. I 
detta sammanhang redogöres för betydelsen af Jesu Messias- 
värdighet, för Gudsrikesidén och för parallellismen mellan 
denna och Messiasidén. Ritschls med fleres besläktade åskåd- 
ningar blifva härunder föremål för en skarp och enligt 
min öfvertygelse i allt väsentligt träffande kritik. 

I en andra kortare afdelning behandlas frågan om åter- 
lösningen och försoningen i syfte att därmed uppvisa, att 
Försonarens person på grund af försoningsverkets art måste 
vara mer än en människa, måste vara Gud. 

Då vi anbefalla denna afhandling till läsning och be- 
grundning och då vi i densamma se en i det hela god och 
genom sin friskhet välgörande framställning af ett öfvermåttan 
viktigt ämne, så betyder det naturligtvis icke, att icke åt- 
skilliga enskilda punkter i afhandlingen synas oss mindre 
tillfredsställande eller i behof af komplettering. Såsom exem- 
pel därpå kunde nämnas afvisandet af det Kant-Ritschlska 
Gudsrikesbegreppet såsom intet stöd ägande i nya testamen- 
tet; äfven medgifvet, att Guds rike i första hand är en gåfva, 
en Guds nådegåfva, bör väl dock detta rike enligt bergspre- 
dikan äfven ses under synpunkten af en uppgift, ett den 
heliga kärlekens rike, som skall förverkligas; man kan nog 
i alla fall med kraft afvisa hvarje uppfattning, enligt hvilken 
Guds rike vore endast ett sedlighetens samfund, som vz hafva 
attiörealisera. — tyler da fört. pa tal om försoningen ställer 
rättfärdighet och kärlek hos Gud i sådant motsatt förhållande 
tulflivarandra, attt ban ts or DIT sägen att darikarlekens ar 
verklig kärlek, där är den icke rättfärdighet, och där den 
blifver rättfärdighet, upphör den att vara kärlek, måste vi 
sätta ett stort frågetecken. Förf. har för öfrigt själf något längre 
fram betonat kärlekens karaktär af /elig kärlek och i sam- 
manhang därmed riktigt sagt, att Gud icke kan vara detta 
»utan att döma synden, utan att rättfärdig hetens kraf upp- 
fylles». — Eller det måste ifrågasättas, om förf. lyckligt löst 
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frågan, i hvilken mening Kristus burit syndens skuld, då han 
skiljer mellan skuld i objektiv och skuld i subjektiv bety- 
delse sålunda, att Kristus säges ha burit skulden i förstnämnd 
mening och därför syndens straff. men icke skulden i sub- 
jektiv betydelse, och därför icke i någon mening varit före- 
mål för Guds vrede; förf. har nämligen på samma gång be- 
tonat, att »den subjektiva och den objektiva sidan af skuld- 
begreppet hänga med hvarandra på det närmaste tillsam- 
mans» sålunda, att »vore människan icke upphofsman till 
synden (den subjektiva sidan), skulle hon icke kunna lida 
straff därför (den objektiva sidan)». Förf. kan visserligen 
svara på denna anmärkning med en hänvisning till Kristi 
ställföreträdarskap och hans ställning såsom människosläktets 
hufvud — något som i afhandlingen betonas — men fråga 
är, om därmed utan vidare är motiveradt, huru de båda 
nyssnämnda sidorna af skuldbegreppet, som enligt förf. »hänga 
med hvarandra på det närmaste tillsammans», kunna hos 
Kristus så afgjordt skiljas från hvarandra. — Likaså må 
spörjas, med hvilken rätt förf. frånkänner Kristi görande 
lydnad eller lagfullbordan all försonande kraft. Saken för- 
klaras från förf:s ståndpunkt däraf, att han förlägger Kristi 
ställföreträdande försoning uteslutande i hans straftlidande, 
som kulminerade i döden, men icke vill medgifva något be- 
rättigande åt den nyare — uppenbarelsetrogna — teologiens 
framhållande af Kristi frivilliga offer såsom försonande; en- 
ligt förf. är denna frivillighet liksom hela Kristi lagfullbordan 
väl ett villkor för försoningen, men äger icke i sig själf nå- 
gon försonande kraft. Enligt skriften är det ju dock så, att 
Jesus Kristus, således han själf i sin person, i hela sin per- 
son med af//r, som hör till hans »verk», är försoningen. 

Det synes, som om doktor Palms arhandling i diskussio- 
nen på Lundaprästmötet föranledt mycken animositet hos 
den »moderna» teologiens representanter. Reflexioner af 
samma art ha också efteråt varit synliga i tryck. Och det 
är icke underligt, ty här saknas hvarie spår af kurtis för den 
nämnda teologien. Här talas tydligen ut ur hjärtats dyr- 
köpta erfarenhet, och därför blifva orden skarpa gent emot 
dem, som med eller mot sin afsikt vilja taga bort Frälsaren 
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från oss. Det är från den s. k. moderna, närmare bestämdt, 
Ritschl-Harnackska = teologiens sida vanligt att ställa mot 
hvarandra traditionell och modern teologi. Den förra, till 
hvilken naturligtvis doktor Palms afhandling hörer, anses re- 
presentera brist på utveckling, brist på blick för tidens kraf, 
ett trångbröstadt väsen, ett försök att till hvarje pris värna 
om en äldre tids dogmatiska formulering; den senare repre- 
senterar naturligtvis framåtskridandet, vakenheten för tidens 
kraf, frisintheten, det djärfva modet, som icke rädes för nå- 
gonting, åtminstone icke för nedbrytandet af någonting, som 
på kristendomens läroområde hittills betraktats med pietet, 
så snart som nutidens forskning synes hafva ådagalagt dess 
värdelöshet. Det kan vara ganska bekvämt att under sådan 
förutsättning bekämpa den »traditionella» teologien. Men 
sann är icke denna karaktäristik. Äfven den teologi, som 
nämnes /Zraditionell, representerar i stort sedt en utveckling. 
ett framåtskridande i fråga om den kristna läran, och där 
saknas ingalunda beröring med tidens spörsmål, ja, jag dri- 
star säga, att det är just där, som beröringen med dem är 
som lifligast, emedan denna riktnings representanter i stort 
sedt vida mer än de andra tala ur församlingens, den lef- 
vande, kämpande, lidande lärjungaförsamlingens hjärta och 
därför ömma för henne med sitt hjärtas innersta. Stundom 
anföres af den »moderna» teologiens män med en skade- 
glädje, som kan gå öfver till hån, att den »traditionella» rikt- 
ningen tagit upp mycket från sina motståndares åskådning 
— liksom icke hvarje ärlig kämpe måste lära och will lära 
mycket: at sina motstandare. L$ydligt är t. ex. 1 den före- 
liggande afhandlingen, att dess förf. gjort så i åtskilliga styc- 
ken. Nej, skillnaden mellan de tvenne teologiska riktningarna 
är Zeke en skillnad mellan gammalt och nytt utan vidare, så 
vida man icke med det gamla förstår apostlarnes och mar- 
tyrernas gamla Kristustro, tro på Frälsaren, som vi tillbedja. 
Skillnaden är vida allvarsammare: det är fråga om en strid 
mellan två världsåskådningar, såsom också flerestädes fram- 
lyser i förf:s afhandling. Det må en gång sägas så klart 
och tydligt som möjligt till de s. k. moderna teologerna eller 
»nyprotestanterna»: Vi — I mån kalla oss med hvilket namn 
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eller vedernamn som helst — wz kämpa för vårt lif, då vi 
bekämpa Eder åskådning; vi äro djupt öfvertygade, att Eder 
teologi och därmed förbundna tro icke duger för dem, som 
riktigt bäfvat för syndens makt; för dessa duger ingen annan 
Frälsare än Gudssonen, sådan han af apostlarne predikats; 
Edert tal om Jesu religiöst sedliga medvetande, hvars betrak- 
tande skall rädda människorna, oafsedt hans gudom, hans 
försoning, hans uppståndelse, duger icke inför syndaskulden, 
då denna blir rätteligen erfaren. Huru kunnen I åberopa 
Eder på Luther, som dock så mäktigt erfarit hvad synd var 
och därför kunde med sådan kraft visa hän på Försonaren? 
Visst vet jag, att isynnerhet unga människor, som befinna 
sig 1 lifvets brytningstid eller som kommit ur materialismens 
eller agnosticismens djup, Z/ en tid kunna finna sig tillfreds 
med Eder lära och genom densamma såsom ett genomgångssta- 
dium kunna tränga djupare in i sanningen. Men om och 


när I bjuden riktigt bäfvande syndare Eder lära — I mån 
kalla densamma »evangelium» huru mycket I viljen — då 


gören I bankrutt, så vida man förstår hvad I sägen och 
hvad I utelämnen af Jesu Kristi evangelium. Det är icke 
för några vare sig gamla eller nya dogmatiska formler vi 
kämpa mot Eder, utan vi kämpa för vår kristna tro och för 
hvad som enligt apostlarnes och Jesu Kristi tydliga ord är 
väsentligt i evangelium, vi kämpa för att få behålla vår per- 
sonligt lefvande Frälsare, syndares Frälsare och Försonare. 
Och om I kommen och åberopen Eder på egen erfarenhet, 
att I funnit frid och mod i den »nya» läran eller i den där- 
med korresponderande tron, så bedja vi Eder först betänka, 
huruvida icke möjligen hjärtat omfattar något vida mer än 
hvad som! Tymmess ir den tro som öl menen fdersaga, 

kanske lefver af ett värdefullt residuum från en tidigare pe- 
riod i Edert lif; eller också hafven I kanske ännu icke gjort 
den där bekantskapen med synd och försoningsbehof, hvarom 
förut talats. Ett är säkert: striden jör vår gamla Kristustro, 
den som vårt nya testamente vittnar om, 207 den likaledes 


gamla, men falska Kristustro — man må kalla den rationa- 
listisk eller rationaliserande — den, som funnits till sedan 


kyrkans äldsta tider, denna strid kommer att äfven i denna 
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tid föras på allvar; vi drista ock säga: denna strid skall i 
många herdetjäll och ute i våra församlingar liksom äfven 
från mången professorsstol föras under bör, och väl äfven 
under /Zidande, ty detta senare hörer med till denna strid, 
men den tro, för hvilken och i hvilken vi kämpa, gifver också 
kraft att bära lidandet — en mycket svårlärd konst. 


följe HD 


FÅHRAUS, FREDRIK, Den evangeliska skriftprincipen. Afhand- 
ling till diskussion vid Västerås stifts allmänna präst- 
möte juni 1906. Västerås, 1906, 100 sid. 
Afhandlingarna vid våra prästmöten utgöra oftast skrif- 

ter af untresse och värde. Från denna regel utgör lektor 

Fåhrei afhandling intet undantag. Först lämnas en historisk 

öfversikt af skriftprincipens utveckling inom kyrkan, hvar- 

under förf. har tillfälle att lägga i dagen mycken beläsenhet. 

Denna historiska öfversikt upptager till utrymmet öfver hälften 

af afhandlingen och omfattar tiden från den äldsta kyrkans 

tillvaro ända ned till den nyaste utvecklingen dels i den 

Ritschlska skolan, dels, men helt kort, i Wellhausens skola 

samt den religionshistoriskt-filosofiska riktning, som plägar 

förbindas med Troeltsch's namn. 

Därefter följer den tetiska delen, i hvilken förf. fram- 
ställer den evangeliska skriftprincipens väsen och allmänna 
konsekvenser. Förf. sätter skriftprincipen i närmaste sam- 
band med trosprincipen. Trons egentliga föremål är Gud 
själf i hans ord. Guds ord och tro höra på det innerligaste 
tillsammans. Guds ord i dess djupaste betydelse är den 
personlige Logos, men vidare utgör komplexen af de kano- 
niska skrifterna enligt historiens och den kristna erfarenhetens 
vittnesbörd ett Guds ord till oss i pregnant mening. Från 
denna ståndpunkt utförer sedan förf. sina tankar om skriftens 
historiska auktoritet såsom frälsningsuppenbarelsens urkund, 
om skriftens religiösa auktoritet för det kristna trosmedve- 
tandet, om skriftens inspiration, skriftens normativa betydelse 
för kyrkan och hennes tradition, dess ställning till kyrklig 
bekännelse och vetenskap, om den historiskt kritiska skrift- 
forskningens berättigande och ansvar m. m. Förf. bemödar 
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sig allvarligt om att med hänsyn till skriftuppfattningen för- 
binda evangelisk frihet med evangelisk bundenhet. Han tager 
och vill taga sin ståndpunkt i den gudomliga uppenbarelse- 
tron, och från den ståndpunkten gifver han mycken rätt åt 
kritisk bibelforskning, på samma gång som han afvisar den- 
sammas -förlöpningar, eller principiella misstag. Man skulle 


kunna . säga, att förf. eftersträfvar en förmedling — ordet 
taget i god betydelse — mellan positiv kristlig uppenbarelse- 


tro, inklusive en vid den heliga skrift bunden tro, och en 
nyare, friare uppfattning af skriften. Därtill kan läggas, att 
afhandlingen utmärkes af mycken urbanitet, ja noblesse i 
framställningsformen. Om någon tilläfventyrs på åtskilliga 
ställen skulle vilja klandra förf. för att hafva uttalat sig 
alltför »konservativt», så kan denne lätt visa på andra ut- 
sagor, som modifiera de klandrade uttalandena; och tvärtom, 
i fall man angrepe honom för att i somliga yttranden ha 
varit för »radikal», så vore det lätt för honom att genom 
hänvisning till mycket positiva uttalanden ådagalägga, att 
man icke rätt uppfattat honom. På så sätt torde han bland 
annat kunna i likhet med flere andra åt sitt uttalande om 
den »djuptänkta sagoform», som bibelns skapelse- och syn- 
dafallsberättelser sägas äga, vindicera ett vida djupare inne- 
håll, än hvad man vanligen förbinder med ordet saga. Det 
må dock frågas, om man därmed gifvit full rätt åt dessa 
berättelsers verkliga karaktär. För vår del tro vi ju längre 
dess mer på en historisk karaktär i dessa berättelser, en hi- 
storia, som visserligen icke får identifieras med vanlig historisk 
framställning, men detta icke därför, att den icke skulle nå 
upp till denna nivå, utan tvärtom därför, att den ligger på 
ett vida högre plan. 


I en 3:dje kortare afdelning gifver förf. några »aforismer» - 


om den evangeliska skriftprincipens tillämpning på de prak- 
tiskt kyrkliga funktionerna. SLINE 
LUNDIN, C. FR. Kyrkohistoria för hemmet under inseende 
af Professor Rudin. Andra delen. Tredje häftet. Sthlm 
19057 PISA Norstedt "&bSönerse förlag sk bristen sälar 
Då första häftet af detta arbete i sept. 1896 såg dagens 
ljus, beräknades, att arbetet skulle föreligga färdigt före 1899 
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års slut. Vi skrifva nu år 1906, och ännu är arbetet ofullän- 
dadt. Det kan näppeligen vara fördelaktigt ur affärssynpunkt. 
Däremot torde förf. ha fått tillfälle att högst väsentligt 
bearbeta sitt material. Arbetet såsom sådant har sålunda ej 
förlorat på tidsutdräkten. Föreliggande del utgör en synner- 
ligen värdefull fortsättning till det föregående. Man följer d:r 
Lundin med nöje i hans skildringar. Framställningssättet är 
medryckande, äfven när han nödgas vidröra ämnen, som äro 
i sig själfva mera svåråtkomliga. Vissa partier äro rent af 
glänsande, såsom teckningen af franska revolutionen, meto- 
dismen m. m. 

Detta hindrar icke, att äfven ett så pass framstående 
arbete som ofvanstående kan lida af vissa ojämnheter. Trots 
allt det berättigade i kritiken af den pietistiska fromheten 
harman svarta ttitöljar font, nav hands. AÖ2, lativata ratt 
modest, tillvitar Francke att lägga en otillbörlig vikt på bö- 
nernas mängd. Det synes rec. ganska påtagligt, när man 
närmare studerar Frankes pedagogiska skrifter, hans många 
skolordningar och instruktioner, att det ofta återkommande 
och mycket förordade bedjandet icke behandlas såsom något 
i och för sig förtjänstfullt, utan såsom ett medel att under- 
trycka den naturliga egenviljan och inplanta den rätta tron 
på Kristus, att bevara hjärta och lif i den rätta förbindelsen 
med Gud. För att blott anföra ett enda exempel säger han 
uttryckligen i sin »Kurtzer u. Einfältiger Unterricht, wie die 
Kinder zur wahren Gottseligkeit u. christlichen Klugheit anzu- 
fuhren sind» k. XIII: »Will auch höchst vonnöthen seyn, dasz 
man denen Kindern den wahren Verstand von dem jenigen, 
was sie beten, beybringe, welches auch gemeiniglich versäumt 
wird, dasz auch die Kinder fast wider ihren willen ein opus 
operatum machen missen» etc. Men därmed förfaller jäm- 
förelsen med den romerska kyrkan och den pikanta hänvis- 
ningen till »våra dagars ständiga bönemöten.» 

För förf:s räkning torde äfven få stå hvad han anför 
s. 510: Kyrkans män och deras verksamhet skulle vi ha 
nämnt först och inte sist, om frågan gällt, hvilka som utförde 
det mesta andliga arbetet i Sverige under 1700-talet; äfven 
om den gällt, hvilkas arbete varit till största välsignelse för 
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vårt folk, skulle vi tvekat att använda en annan ordningsföljd. 
Men kyrkohistorien måste i främsta rummet ta hänsyn till 
de män och riktningar, som föra utvecklingen framåt, äfven 
om dessa äro fåtaliga och behäftade med svåra skefheter. 
Och att kyrklighetens representanter i regeln mera hämmade 
än främjade utvecklingen, mera drefvos än drefvo framåt, 
torde det ofvanstående till fullo ha visat.» Det skulle då 
med den anvisning förf. gifvit vara pietismen med Wolker, 
Lybecker m. fl., mysticismen med Ulstadius, Dippel, Sven 
oRosén m. fl, herrnhutismen med Gradin, Dober, Rutström 
m. fl., läseriet och Svedenborgianismen, som förde utveck- 
lingen framåt i vårt svenska Sion. Det skall icke förnekas, 
att de hvar för sig gifvit nya impulser. Men detta är en sak. 
En annan är att tillerkänna dem den betydelsefulla uppgiften 
att »framför kyrklighetens representanter» föra utvecklingen 
framåt. Detta är att göra kyrkohistorien till en — sit venia 
verbo — kättarehistoria. Det har ofta förefallit rec., som om 
just det bästa i kyrkans historia sällan finge komma till sin 
rätt — detta stilla, gedigna, trogna arbete från prästers och 
lekmäns sida, som mindre ofta låta tala om sig, men som 
tvifvelsutan mer än mycket annat bära upp utvecklingen. Rec. 
vill till slut tillägga, att det synes honom, som om föreliggande 
kyrkohistoria i här berörda hänseende gör ett undantag från 
den annars alltför vanliga framställningen. Förf:s ord torde 
därför icke få tillmätas någon afgörande betydelse för hans 
1 öfrigt så förtjänstfulla arbete. Otto N—zg. 


KEIJSER, J. E., Skolta!l, Stockholm, P. A. Norstedt & Söner, 
OG MAS EN OR VA SK 


En glödande fosterlandskärlek, stark sedlig kraft, stäl- 
landet af stora kraf på de unga i förening med en varm tro 
på Sveriges ungdom — se där hvad som karaktäriserar dessa 
den hädangångne biskopens skoltal. Till antalet nio, — två 
af dem hållna vid invigning af nya läroverkshus, de öfriga 
vid terminsafslutningar, de flesta i Skara — synas de syn- 
nerligen väl lämpa sig såsom premier åt ynglingar vid våra 
allmänna läroverk. I den aflidne författarens stiftsstad hafva 
de redan på detta sätt funnit användning. IE HO 
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ISBERG, HAGBARD, Hvad är kristendom? Några predikningar. 
Gleerupska Universitetshandeln, Lund, IOO0-(E73r SE 


CENTERWALL, OTTO, Evighetsfrågor. Predikningar hållna i 
Mikaelskapellet, Uppsala. W. Schultz, 1905 (95 s.). 


Dessa båda predikosamlingar påminna rätt mycket om 
hvarandra. Så redan ifråga om själfva framställningen. Bägge 
författarne ha klädt sin förkunnelse i den form, som äfven 
för predikanter kan vara svår nog att finna: »den enkla form, 
som tusende förstå.» Och båda äro tidspredikanter i ordets 
bästa mening. Deras predikningar äro synbarligen framsprungna 
ur en rik social erfarenhet och vaken blick för hvad tiden 
och det nuvarande tillståndet inom församlingen kräfva. Och 
så ha de sett församlingen med detta »kärlekens öga», som 
de båda predika om, det ögat, som ser så skarpt och fritt 
och djupt på allt omkring en, helst på all nöd, all hjälplöshet, 
alla »oegentligheter» i lifvet. 

Öfver den ena af de båda predikosamlingarna står frå- 
gan: Hvad är kristendom? Den besvaras icke såsom ett modernt 
teoretiskt spörsmål. Det är en praktisk fråga. Den kunde 
ock ha formulerats så: Hvad är tillämpad kristendom? Och 
den frågan är nog inte öfverflödig. I kyrkan eller missions- 
huset vet man kanske, hvad kristendom är. Men därute i den 
dagliga kampen för brödet, öga mot öga med den myckna 
nöden och de många sociala missförhållandena, där är det 
många, som icke riktigt veta, hvad kristendom är, hvad till- 
lämpad kristendom är. Vi behöfva tillämpad kristendom. Vi 
äro icke hjälpta med en förnäm, falsk andlighet, som blott 
urgerar den sanningen: människan lefver icke allenast af bröd, 
etc., men glömmer den lika ofrånkomliga sanningen: männi- 
skan lefver icke allenast af Guds ord. »O, hur satan klappar 
i händerna uti glädje öfver att ha lyckats skilja kristendomen 
och brödfrågan ifrån hvarann.» Jesus, hans barmhärtiga hjärte- 
lag, hans tvingande kärlek måste fram på alla områden — 
på annat sätt lösas icke vare sig individens eller samhällets 
stora lifsfrågor. 

Den föreliggande texten behandlar förf. till »Hvad är 
kristendom?» i allmänhet ganska fritt. Hvarken exegetisk 
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noggrannhet eller djuptänkt analys är hans starka sida. Han 
söker närmast att få texten eller någon del däraf på ett slående 
sätt belyst af kända förhållanden och företeelser i församlin- 
gens lif. Gärna tillgriper han — fyndigt nog ibland — någon 
» historia» eller bild. Rent af mästerligt inflätar förf. i en pre- 
dikan öfver texten: »Jag är världens ljus» etc. den bekanta 
sagan om flickan med tändstickorna. Den gripande tillämp- 
ningen låter till slut själfva texten stå fram i hela dess djupa, 
obestridliga innebörd. 

Den språkliga formen röjer i dessa predikningar en 
märkbar påverkan från den moderna profana prosastilen. Icke 
sällan verkar det som effektsökeri. Och det språkliga själfs- 
våldet saknas icke heller. T. ex.: »Jag har användning af er 
alla», »Hvad har han hemma?, »Du menar dig klara dig bra.» 
För att nu inte tala om det genom hela samlingen konsekvent 
använda, uttröttande »må» i stället för »måste». Andra mindre 
väl valda uttryck äro också sådana som »tron är så vag» 
eller »den mot världen korsspända famnen» (inte mindre än 
tre gånger upprepadt i samma predikan). Misslyckade äro 
både tanke och form i följande: »Han såg, hur han var om- 
gifven af människor, som gingo uti trasor slitna, nedsmutsade 
bröllopskläder för Guds rike». Mycket öfverraskande kommer 
påståendet: »Som Ni vet, talade Jesus grekiska.» Att fram- 
ställa såsom Jesu sista tanke på korset detta: »Jag har ändå 
icke älskat förgäfves» är alltför sentimentalt och allt för matt 
emot den verkligt uttalade tanken: »det är fullkomnadt.» 
Skada, att förf:s själfkritik icke sökt undvika sådana påfallande 
brister i dessa predikningar, som vi eljest med skäl kunna 
vara honom tacksamma för. 

Mera omsorgsfullt utarbetade äro den andra samlingens 
predikningar, som bära öfverskriften: Evighetsfrågor. Här 
kommer nog texten mer till sin rätt, och tillämpningen ligger 
oftast djupare. Förf. går sina åhörare och läsare så nära in 
på lifvet som möjligt och visar med väckande allvar och kraft 
det stora, trängande frälsningsbehofvet. Han betonar därvid 
de personliga olikheterna, då det gäller människors frälsning. 
Han förlorar sig icke i en dogmatiserande predikans allmänna 
ordalag om frälsningens väg. Hvar och en har sin väg att 
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gå, sina svårigheter att öfvervinna. »Kom ihåg, att ingen 
blir frälst med den stora hopen, det är en personlig sak, i 
detta är du alldeles ensam.» På samma gång framhålles en 
annan viktig sanning: Din frälsning ligger i din egen hand, 
allt beror af ditt allvar och din kamp. Denna sanning be- 
höfver framhållas, säkert mer, än som vanligen sker. Men 
då icke utan att också den sanningen i hela sin oändliga be- 
tydelse kommer fram: Din frälsning ligger i Guds hand. Allt 
beror af hans nåd, hans kraft. I den predikan, där förf. som 
allra kraftigast betonar det förra, kom nog det senare alltför 
litet fram. 

Förf. framställer ofta den syndfulla verkligheten med en 
drastisk realism. TI första ögonblicket kan det drastiska här 
och där fresta till löje. Men löjet viker vid eftertanke för 
djupt vemod, kanske för blygsel och själfförebråelse. Såvida 
nu inte eftertanken säger, att förf. fallit för den frestelse till 
öfverdrift och alltför stark färgläggning, som gärna är förenad 
med den drastiska framställningen. Att så skett, tyckes åt- 
minstone på ett ställe vara förhållandet. Ty det är väl ändå 
inte så galet, som förf. beskrifver det, att när en stor syndare 
på allvar börjar tacka Gud och bekänna, att han är frälst, 
då skaka alla gummorna i kvarteret på hufvudet och komma 
tillsammans för att utgjuta sina hjärtan öfver hur förskräck- 
ligt det är. Tyvärr blir väl i allmänhet en sådan tilldra- 
gelse alltför litet beaktad både bland gummor och annat folk. 

Äfven denna predikosamling förtjänar mottagas med 
tacksamhet, icke bara i »de många hemmen 1 Svartbäcken», 
hvilka förf. tillägnat sina predikningar, utan ock i många 
andra hem. ls, I 


SJÖHOLM, JOSEF, Tron på lifvet. Ett föredrag. Gleerupska 
Universitetshandeln, Lund, 1906 (36 s.). 


Förf. utgår från den inre kamp, som mången i ungdomen 
får kämpa för en verklig tro på lifvet, kämpa kanske ännu, 
då han icke längre är så ung. Den kampen framträder nog, 
såsom förf. anmärker, oberoende af en pessimistisk eller opti- 
mistisk tidsströmning. Därför blir ämnet aktuellt, så länge 
som tusende bortkasta sin tro på lifvet genom ett eget me- 
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ningslöst och värdelöst lif i synd eller utbyta den mot en 
iskall, ja, dödskall resignation, därför att de gifva upp kam- 
pen mellan andens kraf på frihet och gammal eller ny dyrkan 
af den nakna naturnödvändigheten. 

Efter att ha berört en del stötestenar för en viss och 
stark tro på lifvet visar förf. de allra nödvändigaste betingel- 
serna för en sådan tro. Lifvets högsta makt är kärleken. 
Människohjärtat framställer ett oafvisligt kraf på en förblifvande 
kärleks makt. Som hvarje annat kraf måste också detta på 
något sätt motsvaras af en verklighet, som kan tillfredsställa 
det. Den verkligheten möter oss till en viss mån i den rena 
människokärleken, i den förtroliga vänskapen. Men såsom 
något fullkomligt kan den icke tänkas utom hos Gud. Gud 
är evig kärlek. Tron på lifvet måste vara tro på Gud. 

Men Guds kärleks uppenbarelse — det är den människo- 
vordne Guds son. Hos Jesus Kristus uppenbarar sig ett lif 
i kärleken, upphöjdt öfver det ofullkomliga och förgängliga, 
oberoende af yttre förhållandens gestaltning. Tron på lifvet, 
tron på Gud måste alltså vara tro på Jesus Kristus. Han är 
den enda beståndande grunden för den vissa, fasta tron på 
Gud, tron på lifvet. 

Måtte det af varm, förstående kärlek präglade föredraget 
få hjälpa någon kämpande själ till den tro på lifvet, utan 
hvilken lifvet själf måste bli en tung börda, en pinsam gåta! 


AES 


IHMELS, LUDVIG, Teol; prof. i Leipzig: Hvem var. Fesuse 
Hvad ville Jesus? Bemyndigad öfversättning af G. S. 
Löwenhielm. Ev. Fosterlandsstiftelsens exp. 1906 (83 s.). 


För innehållet i dessa båda utredande och klargörande 
föredrag redogjordes nyligen utförligt i fjärde numret af denna 
tidskrift. Måtte de nu också i sin svenska dräkt finna väg 
till de många, som behöfva mera klarhet och visshet i de 
här afhandlade viktiga frågorna! »Det muntliga ordet», säger 
förf. i sitt förord, »har ej varit utan all välsignelse. Måtte 
Han, om hvilken dessa blad vilja aflägga ett vittnesbörd, 
äfven lägga något af sin välsignelse på det skrifna ordet!» 


AR 
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Fulhälsningar till församlingarna från präster i Skara stift 
7906. Stor 8:o, 137 sidor. Rekvireras hos prosten K. 
L. Johansson, adress: Stora Mellby. Pris kr. 1:25. Vid 
rekvisition af 10 ex. pris I kr. och fraktfritt. 


Fulhälsningar till församlingarna från präster i Linköpings 
stift 1906. Stor 8:0, 168 sidor. Rekvireras hos utgifvaren, 
AEASIvonE Engeström, Linköpings Pris: I: 25. 

Julbok för Västerås stift, utgifven af några bland dess präster 
1906, församlingarna tillägnad. Stor 8:o, 111 sidor. Pris 
i bokhandeln: I kr. pr ex. Hos julboksexp. (adr. kassör 
A. Arvedson, Västerås) 75 öre pr ex. vid rekv. af minst 
10 ex., hvilka då levereras fraktfritt. 


Fulbok under medverkan af J. Th. Bring, E. N. Söderberg, 
J. Roosval, H. Palm, Hj. Holmqvist, C. Annerstedt, J. 
FindblomirEEBrundin EET Hjälte Gr. Nulen uj. EA säll 
lander, A. Noreen, utgifven af Erik Stave. Uppsala och 
Stockholm, Almqvist & Wiksells Boktryckeri-A.-B. (i di- 
Strbuton IE r245 sido Prist2 kr. 

Det har sagts, att vår kyrka försummat att rätt taga 
vara på de uppgifter, som enligt Herrens kallelse förelagts 
henne till främjande af vårt folks sanna väl, och att hon där- 
för har stor skuld till den sorgliga utveckling, som på så 
många sätt i våra dagar gör sig märkbar. Detta tadel drabbar 
i första rummet kyrkans herdar, och det får icke utan vidare 
skjutas undan såsom obefogadt. Äfven om det rättvisligen 
måste erkännas, att i många prästerliga hjärtan under gångna 
tider oförnekligen brunnit en varm herdekärlek, som också 
tagit sig uttryck i verklig omvårdnad om de dem anförtrodda 
fåren och hvarom här och hvar i församlingarna ännu de 
skönaste vittnesbörd äro att förnimma, så har det dock långt 
ifrån i allo varit väl beställdt. Tanken därpå bör böja oss ned i 
allvarlig bön för egen del och för vår kyrkas del, och det är 
villkoret för, att Herren skall kunna gifva oss bättre tider. 
Ljusa strimmor af en hoppfull morgonrodnad synas ock redan 
vid horisonten för det spanande ögat. Aktgifva vi på för- 
hållandena, märkes tydligt nog en mera allmän prästerlig 
uppväckelse. Ansvarskänslan hos ämbetets innehafvare har 
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betydligt skärpts. De hemska tidstecknen af uppenbar otro, 
förakt för Guds ord samt sedlig förslappning och förvildning, 
som på ett fruktansvärdt sätt gripit omkring sig bland vårt 
folks alla klasser, uppåt och nedåt, och äro på väg att föra 
oss till fördärfvets brant, hafva väckt allvarliga tankar på 
egen försummelse och på hvad som med rätta kräfves af 
Herrens tjänare. Många hafva gripits af en innerlig åstundan 
att kunna godtgöra i någon mån det försummade, man har 
begynt att mera ifrigt gå ut att söka de förlorade, att samla 
de förskingrade och stärka de svaga. Bland de många vittnes- 
börden om denna glädjande och löftesrika uppryckning äro 
också de inom flera stift utkommande »julhälsningarna». 

Äfven från präster i Skara stift hafva sådana i år utsändts. 
Och värdigt, synes det, sluta de sig till raden af föregångare 
inom andra stift. Det är med stor glädje man tager del af 
dessa »vittnesbörd om herdekärlek, som brinner i prästerliga 
hjärtan», såsom i förordet synpunkten, från hvilken deras fram- 
trädande bör ses, skönt angifves. Här bjudes verkligen en 
god läsning, här möta så många ädla, hjärtevärmande, upp- 
byggliga och sant fosterländska tankar, som förvisso skola 
bevisa sig som grobara sädeskorn i mottagliga hjärtan. En 
del bidrag präglas af verklig gedigenhet. 

Blott helt kort kan innehållet påpekas. 

Boken inledes af en Trettondedagspredikan af framlidne 
biskop E. J. Keijser öfver ämnet: »En hel lefnadsdag, belyst 
af Kristussolen». Det är ett godt grepp, att äfven den så 
tidigt bortryckte, vördade stiftschefen fått vara med att sända 
församlingarna ett kärnfullt hälsningsord. Biskop Hj. Danell 
har meddelat en liffull skildring af »en dophögtid i Sydafrika», 
vid hvilken han hade glädjen få genom det heliga dopet i 
Kristi församling upptaga icke mindre än 40 zuluer. Därefter 
följer en beskrifning af »Skara domkyrka» af G. T. Lundblad, 
som lämnar oss en hel del intressanta förklaringar och upp- 
lysningar rörande stiftsdömen, om hvilken vår konung vid dess 
invigning efter restaurationen skall hafva yttrat: »Jag visste 
icke, att jag hade en sådan pärla i mitt rike.> I uppsatsen: 
» Våra kyrkliga framtidsutsikter» talar domprosten E. Werm- 
crantz väckande, men ock uppmuntrande och hoppingifvande 
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ord. Med text från Filipp. 4: 4—7 förkunnar kontraktsprosten 
EK. L. Johansson på sitt kända folkliga och hjärtevinnande 
sätt om »julfröjd och julfrid», och teol. doktor J. Blomqvist 
framställer »några drag, som visa, huru det religiösa lifvet 
tedde sig under 1850-talet och början af 1860-talet och sär- 
skildt i ett enskildt hem.> Detta hems invånare äro en god 
bekantskap att göra, äkta kristligt kärnfolk. Vidare före- 
komma följande bidrag: »Huru skola vi rätt kunna åldras?» 
en skön och allvarlig predikan öfver Luk. 2: 33—40 af J. Tern- 
stedt; »Hednamissionen — en uppgift för alla i Kristi försam- 
ling», där kyrkoherden A. T. Wallin manar till mera allmänt 
behjärtande af missionens heliga angelägenhet; »Husaby kyrka 
efter restaureringen jämte något om dess källa» af M. Årén; 
»Minnen från den kristna kyrkans första dagar» af Paul Nilsson, 
som berättar om sitt besök under en studieresa i Kolosseum 
och katakomberna och frammanar för våra tankar martyr- 
kyrkans bittra lidanden men ock dess segervinnande tro. 
»En varm nykterhetsvän från förra hälften af 1800-talet» gör 
oss kontraktsprosten Aug. Rudberg bekanta med, nämligen 
prosten Otterborg i Björsäter. »Olof Kolmodin och hans verk» 
ha funnit en förstående skildrare i kyrkoherden E. Norén, 
och pastor E. Berglund framställer »några tankar om kyrkligt 
församlingslif». Till slut berättar A. F. Runstedt om »en 
hembygdsfäst» i Gökhem på ett sådant sätt, att man känner 
en önskan att få vara med om en liknande. Icke att för- 
glömma äro trenne musikaliska stycken: »Morgonhälsning till 
ett: lidande hjärta», ord af J. P. Sandzén och musik af G. T. 
Lundblad, »Utan Jesus», ord af Hawergal och musik af G. T. 
Lundblad, samt » Västgötasång», ord och melodi af Paul Nilsson 
och harmoni af Gustaf Norén. 

»Julhälsningarna» från präster i Linköpings stift synas godt 
kunna mäta sig med föregående, i fråga om rikhaltighet till 
och med öfverträffa dem. De första sex bidragen, dels i 
bunden form: »Jul» af E. Evers, »Julafton» af Sbg och »Sång», 
satt till musik af F. M. Allard, dels prosastycken: »Krubban, 
korset och kronan af C. G. Hasselberg, »Nyårsafton» af Fr. 
Hjelm och »Vid Trettondedagstiden» af E. Bergström röra 
sig alla kring julens sköna firningsämnen. Samma julton 
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möter oss äfven i de sista orden, som utgöra en kort slutönskan. 
I fyra uppsatser lära vi känna kristliga personligheter ur olika 
stånd. Bland dessa är den genom sina predikosamlingar vida 
kände P. J. Emanuelsson, död som kyrkoherde i Hellestad, 
en i sanning präktig herdetyp, from, bottenärlig, orädd och 
vidhjärtad, framställd i stor klarhet. Denna lefnadsteckning 
hör till de allra bästa, som i boken bjudas oss. Ett antal af 
de olika »hemmen» vid vår kära diakonissanstalt träda fram för 
oss i både ord och bild icen uppsats af dess föreståndare 
E. Lönegren, därmed begärande vårt hjärtas kärlek och del- 
tagande för det arbete, som inom desamma utföres. Såväl 
hednamissionen som Israelsmissionen hafva sina varmhjärtade 
målsmän: K. Hallendorff talar om »några minnen från en 
predikovandring bland zulufolket», numera aflidne missionären 
N. Arén lämnar en skildring från Sagar, Fosterlandsstiftelsens 
missionsstation i Centralindien, och T. Lindhagen vädjar varmt 
till missionsvännerna att ej glömma Israel. Sjömännen äro ej 
heller förgätna: »Höststormar», »Skall jag taga vara på min 
broder?», »Hvad gör du för våra bröder på hafvet?» fram- 
ställa vår kyrkas plikt att med ökad kärlek åtaga sig äfven 
dessa sina barn. Vidare beröras af olika författare: Kvinnans 
deltagande i församlingslifvet, lärarens höga kallelse att föra 
barnen till Jesus, faran för vårt folks afkristnande samt arbetet 
bland fångar. Tvenne reseskildringar förekomma dels från Sv. 
Nationalkörens af K. F. U. M. Amerikafärd sommaren 1906, 
dels från ett besök i S. Pietro förra påskdagen. Till sist möta 
oss en serie goda betraktelser. öfver Trons Artiklar. — Boken 
innehåller ett mindre antal illustrationer. Utstyrseln är myc- 
ket god. 

Västerås stifts »Julbok» begynner med betraktelser för 
julveckan i anslutning till de olika dagarnas namn. Särskildt 
intresse tilldrager sig »Vår Daniel» af kyrkoherde K. Hult. 
»Vår Daniel», rätteligen Daniel Buschovius, var präst i Elf- 
dalen, ägde jämte ett mildt och välvilligt sinnelag stor dris- 
tighet och mycket mannamod, hvilket han i synnerhet ådaga- 
lade, då han på dalamännens begäran och enligt vederbörandes 
uppdrag åtog sig att i spetsen för 200 män åter söka att med 
Sverige införlifva Särnabygden. Vidare märka vi tvenne be- 
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aktansvärda lefnadsteckningar: K. M. Gilantzbero rock pe. 
Boéöthius, den senare död såsom prost i Orsa och vida känd 
inom andliga kretsar; uppsatser rörande konung Erik XIV:s 
graf i Västerås domkyrka, Irsta kyrka samt Elfdalens kyrka 
och Evetsbergs kapell; en intressant skildring af »en Läng- 
fredag i Rom» samt »Tal vid ungdomens nattvardsgång» af 
Robert Blumenberg, död som komminister i Gagnef 1867 och 
»en verklig passionsgestalt bland andra lidande präster». »Om 
ungdomsvården i Grangärde» berättar A. Magnevill, om mycket 
framgångsrika försök med församlingsaftnar kyrkoherden i 
Hedemora H. Örtenblad och om det stora missionsmötet i 


Leksand i somras A. Lutteman — allt mycket uppväckande 
och iärorikt. Utom det nämnda äro äfven tvenne bidrag i 
bunden form inflätade. — Såsom synes, är äfven detta en goc 


l 
publikation. Icke så få illustrationer, däribland porträtt af 
författarne, förekomma. 

Professor E. Stave vill genom sin »Julbok» från Uppsala, 
brännpunkten för så mycket andligt lif, »bringa en hälsning 
till alla de många med ideella och religiösa behofi vårt land, 
särskildt bland dess bildade ungdom». Både utgifvarens och 
medarbetarnes namn borga för, att här bjudes en synnerligen 
intressant och bildande läsning, och man känner sig ingalunda 
besviken, då man lägger ifrån sig boken. Ganska växlande 
ämnen behandlas. I spetsen står en kort julbetraktelse öfver 
SN SOTER OSAR EB tRORSAmC Ten vacker diktsale BN: 
Söderberg: »En moders farväl». Efter en undersökning rö- 
rande Kristi porträtt af J. Roosval och »Bön», ord af E. N. 
Söderberg med musik af H. Palm, följer en teckning af Paul 
Gerhardts, protestantismens störste andlige sångares, lif och 
diktning af Hj. Holmqvist. Paul Gerhardt har genom sina 
psalmer utöfvat så stort inflytande äfven på vårt lands reli- 
giösa lif, att han icke gärna kan vara oss likgiltig. Den här 
framställda bilden utmärker sig dessutom genom mycken finhet 
och är infogad i en intressant tidshistorisk ram. C. Anner- 
stedt gifver ett i våra dagar för många välbehöfligt svar på 
frågan: »Hvad är fosterlandet?» Vårt fosterland är ett land 
fullt af lif och skönhet, ett land med frihet och själfständighet, 
ett land, som innesluter det rika arfvet af våra fäders minnen. 
Utgifvaren framställer i William Robertson Smith »en förkämpe 
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och martyr för den nyare bibelforskningen»,. Det är en ädel 
och from personlighet, som icke på sin bibelkritiska forsknings- 
färd förlorat sin kristna tro, man här stiftar bekantskap med. 
Men man känner sig frestad att opponera mot en viss tanke- 
gång, som ofta äfven annars kommer till uttryck: den nutida 
historisk-kritiska bibelforskningen är icke farlig, ty den kan 
icke tillintetgöra bibeln såsom Guds ord. Nej, i det afseendet 
behöfver man icke frukta. Bibeln skall nog visa sig bestå 
äfven i denna granskningens eld. Det kan ock vara förklar- 
ligt, att den teologiske vetenskapsmannen endast eller med 
förkärlek ser saken från denna synpunkt. Men församlingen 
kan och får icke underlåta att se den äfven från en annan 
sida, nämligen i hvad mån själars frälsning därigenom främjas 
eller hindras. Visserligen måste hvarje rätt kristen böja sig 
inför hvad som pröfvats vara vetenskaplig sanning, men »nu- 
tida bibelforskning» är en ganska omfattande och olikartad 
företeelse, som i sig innesluter icke blott framdragande af odis- 
putabla sanningsmoment utan äfven, såsom ofta är fallet, 
mycket omogna hypoteser och efemära hugskott, genom hvilka 
bibeln i vida kretsar kommer i vanrykte. Detta är en all- 
varsam fara, ty därigenom kunna många ädla sökande sinnen, 
särskildt bland ungdomen, hindras från tron och andra stödjas 
i sin otro och ogudaktighet. I den mån vetenskapens tjänare 
känna sig jämväl såsom Kristi församlings tjänare, kunna de 
icke vara främmande för denna tankegång. — Under rubriken 
»Ungdom» uttalar J. A. Källander behjärtansvärda ord om 
behofvet af, att vi förnya vår kristendom vid lifvets källa. 
Då skola vi blifva verkligen unga, och segern skall vara gifven 
öfver den ungdom, som i våra dagar framrycker för att utan 
Kristus och på minnena af vår kristna kultur bygga upp ett nytt 
samhälle och en ny kultur. Att artiklarna: »Ur våra ortnamns 
historia» af prof. A. Noreen och »Kinas störste kejsare» af 
prof. H. Hjärne, äro i hög grad läsvärda och intressanta, be- 
höfver ju icke sägas. Ytterligare innehåller boken: »Något 
om och från vår nya sjömanskyrka i London» med en kort 
skildring af invigningshögtidligheterna af G. Brundin samt, 
utom en grafsång af A. Garborg, till slut »några drag ur 
Henry Drummonds lif och personlighet». — Ett mindre antal 
illustrationer förekommer. 
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Af publikationer med titeln »julhälsningar» eller »julbok>» 
väntar man ju med skäl, att julens egentliga glädjeämne skall 
intaga den första och centrala platsen, och att öfver dem skall 
från början till slutet hvila en julstämning, i all synnerhet om 
de af präster tillägnas församlingar eller enskilda med religiösa 
behof. Detta kraf synes mig bäst fyllas af Linköpingsboken 
och minst af prof. E. Staves »julbok». Om man undantager 
julbetraktelsen på något öfver fyra sidor, synes den senare 
sakna egentlig julkaraktär, och titeln är sålunda knappast rätt- 
färdigad. Onskvärdt är enligt undertecknads mening, att blif- 
vande julhälsningar och julböcker med ofvan angifna syfte 
låta det gamla hälsningsordet ur ängelns mun: »I dag är 
eder född Frälsaren» så klart som möjligt ljuda mottagarne 
till mötes. Jä, Sa 


SANDZÉN, BIRGER, Med pensel och penna. — Berättelser, stu- 
dier och stämningar. Rock Island, Ill., Augustana Book 
Cosa (OS SL 


På olika områden söka våra kära landsmän i Amerika 
att göra det svenska namnet kändt och hedradt. Äfven svensk 
konst har duktiga företrädare därborta. Vi få t. oc m. veta 
af en uppsats i här anmälda bok, att Amerikas förste konst- 
när var svensk. Han heter Gustaf Hesselius, var född i Da- 
larne 1682, kom öfver till Amerika i början af 1700-talet och 
verkade där i Philadelphia — en tid också i Maryland — 
SdSomkonst= och yrkesmalare” till sin död ar 1755. Hera 
konstverk finnas i behåll efter honom, och andra, hvilkas 
mästare äro okända, torde äfven härröra från Hesselius 
Den lilla muntra skildringen af »Vår första konstutställning 
vid Bethany College» vittnar om att svenska män nu fort- 
sätta i Gustaf Hesselius” fotspår — bland dem ock vår boks 
författare, professor Birger Sandzén. 

Sandzéns bok, som tillägnats det svenska Amerikas 
konstnärer, innehåller, såsom titeln angifver, alster både af 
pensel och penna. Hvad de förra beträffar, så te sig nog 
en del litet underliga. Kanske beror det på de egendom- 
liga motiven och de färglösa reproduktionernas ofullkomlighet. 

Författaren har liksom målaren hämtat sina motiv till 


574 GRANSKNINGAR OCH ANMÄLNINGAR 


stor del från det gamla och nya Mexiko, denna Amerikas 
klassiska jord, rik på ämnen för saga och sång. I sina rese- 
skisser skildrar förf. på ett medryckande sätt den mexikanska 
hufvudstadens sevärdheter och folklif. Minnen från Monte- 
zumas och Ferdinand Cortez” dagar väckas till lif, bland dem 
många smärtsamma påminnelser om kristnas okristligt grymma 
förgripelser mot ett värnlöst folk och en uråldrig märklig ci- 
vilisation. I förbigående meddelar förf. några intressanta 
uppgifter om protestantismens framgångar i Mexiko. Sedan 
30 år tillbaka utbreder sig protestantismen långsamt, men 
säkert. Redan finnas omkring 450 protestantiska kyrkor, 
800 protestantiska präster och 50,000 protestanter. 

För öfrigt innehåller boken äfven minnen från gamla 
Sverige, däribland några små varmt och fint tecknade episo- 
der ur den på 9o-talet bortryckte målaren Olof Sager-Nel- 
sons lif. 

Flar och där i boken möta oss tankar och rvetex/omen 
som man gärna stannar vid. Författaren dyrkar icke vår 
tids konst på samma sätt, som det eljest ofta sker både bland 
konstnärer och icke-konstnärer. Allra minst, när denna konst 
framträder, såsom han yttrar, i utställningar, sensationsmål- 
ningar, sökt originalitet och vilda ansträngningar att pressa 
fram något nytt. Det är en förkonstlad, utlefvad konst. Och 
förf. frågar med rätta: »Vore det icke bäst att äfven inom 
konsten omvända sig och varda såsom barn?» Vi tillägga 
— med anslutning till den lilla stämningsbiten »Hans nya 
atelier» —: tänk om våra konstnärer redan härnere ville grunda 
den nya atelier, där de kunde få en försmak af den »eviga 
målarglädjen», den att få skåda konsten i dess himmelska 
majestät och få se dess eviga urkälla, som är Gud själf! 


2INE 
LUNDIN, C. FR., Bilder ur kyrkans historia. . Stockholm, P. 
AN Norstedt & Söners förlag ergooskEnster tons 


Författaren har med detta arbete närmast haft ett rent 
pedagogiskt syfte: att gifva en för realskolans afslutningsklass 
lämplig lärobok i kyrkohistoria. I denna klass skola enligt 
den nya kursplanen lärjungarne »göras bekanta med hufvud- 
momenten af kyrkans historia», och detta företrädesvis genom 
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meddelande af »lifsbilder». På ett sätt, som måste kallas 
synnerligen lyckligt, synes förf. i allt väsentligt hafva löst sin 
uppgift. Dessa bilder ur kyrkans historia äro först och främst 
så liffullt och konkret tecknade, språket därjämte så på en 
gång ädelt och flärdfritt, att helt visst särskildt det ungdom- 
liga sinnet måste tilltalas af en sådan bok. Vackra och in- 
tresserande illustrationer samt en förstklassig utstyrsel i det hela 
måste ytterligare verka i samma riktning. Valet af biografier 
måste i stort både ur saklig och pedagogisk synpunkt anses 
godt. Dock här ett par anmärkningar! Hade icke en skild- 
ring af Gregorius VII bort vara med: Ett betydelsefullt led 
i hela medeltidskyrkans både yttre och inre maktutveckling 
hade då fått en belysning, som nu till rätt väsentlig del saknas. 
Också torde någon biografi från »svenska kyrkans storhetstid» 
hafva varit mycket önskvärd i ett arbete af detta slag, exem- 
pelvis Spegels eller ännu hellre Svedbergs. Dock, man förstår 
ju, att författaren — såsom antydes i företalet — fruktat, det 
bokens omfång skulle bli för stort. 

Författarens bestämda evangeliskt lutherska ståndpunkt 
lyser ofta fram, såsom naturligt och nödvändigt är, dock så, 
att den i ett historiskt arbete tillbörliga objektiviteten icke 
lider intrång. Det verkligt stora på kyrkans vidt skilda fält 
eller inom olika riktningar kommer i allmänhet fullt till sin 
rätt. Endast på ez punkt synes erkännandet hafva blifvit 
onödigt snäft: när det gäller bedömandet af Grundtvig. Just 
saknaden af en svensk religiös motsvarighet till Grundtvigs 
väldiga personlighet och lifsgärning skulle sätta oss j stånd 
att skatta honom ur mer än en synpunkt mycket högt, äfven 
om vi alls icke önska oss någon hemmagjord imitation. 

Emellertid, totalintrycket af föreliggande arbete vilja vi 
uttrycka så: här har gifvits åt våra läroverk en skolbok i sin 
prydno, hvilken man måste tillönska en rik användning till 
gagn vid vår ungdoms kristliga fostran och bildning. 

Författarens i företalet uttryckta förmodan, »att boken 
äfven skulle vara användbar för själfstudium», är uppenbarligen 
mycket väl grundad. Ett arbete sådant som detta måste vara 
ägnadt att väcka intresse dessutom hos en stor allmänhet, 
öfverallt där ett behof af lifvande kyrkohistorisk läsning före- 
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finnes. Icke minst skall den förträffligt fylla en uppgift i våra 
sockenbibliotek och därmed jämförliga boksamlingar. 


V. DI. 


WYCKOFF, WALTER A., Bland arbetare i Amerika. Öfver- 
sättning af August Carr. Med förord af Rektor Nata- 
nael Beskow. Första delen. Uppsala, W. Schultz: 
17 5rSstda ENS 20kronor 


Den bok, hvaraf första delen här föreligger i svensk 
öfversättning, utgör en ganska intressant och i flera afseenden 
lärorik framställning af en ung bildad mans vandring genom 
Amerika, hvarunder han uppträder som arbetare för att lära 
känna lifvet bland flere olika slags yrkesarbetare. Han tjänar 
som grofarbetare, som hotellvaktmästare, som dräng vid ett 
hospital, som jordbruksarbetare och som arbetare i ett tim- 
merhuggareläger. Man kan vara tveksam om lämpligheten 
att på detta sätt med förklädnad uppträda, som vore man 
stundom vagabond, stundom en arbetare af helt annan kate- 
gori än den man verkligen tillhör, men en person med vaken 
blick och varmt hjärta kan naturligtvis i dylika situationer 
icke undgå att göra hvarjehanda lärorika erfarenheter af ar- 
betarnes verkliga lif och karaktär. Äfven om de erfarenheter, 
som göras under en mängd jämförelsevis korta gästbesök på 
olika platser och hos olika yrkesidkare inom ett vidsträckt 
område, icke få tillmätas alltför stor betydelse för bedöman- 
det, så är dock gifvet, att de böra innehålla mycket af värde 
för alla, som hafva verkligt intresse för de sociala förhållandena 

Skildringen är enkel och liflig, stundom humoristisk. 
Medkänslan med arbetskamraterna är stark. Förmågan att 
bakom den grofva och ofta mycket råa ytan, ja bakom det 
lastbara lifvet, upptäcka människan är stor. En varm kristen. 
tro, huru pass djup kunna vi af boken icke se, men i alla 
händelser ett omfattande af tron på en Gud och ett evighets- 
lif framträder ofta. 

Den andra delen, som ännu icke utkommit i svensk 
öfversättning, skall skildra författarens erfarenheter i västra 
delen af Amerika. Den nu utgifna delen behandlar hans 
vandringar i östern. Silja LD: 


